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§. Ac 
Aufgabe und Eintheilung. 


Die Offenbarung des Johannes ist, wie das eigenthtim- 
lichste, so auch das schwierigste Buch des neuen Testa- 
ments. Sie liegt wie eine Sphinx auf der Ausgangshdhe 
der heil. Schrift. 

Ein seltsames Rathsel von Enthullung und Verhul- 
lung, erscheint das Buch fast als ein Abbild des Offen- 
barungsbuches mit den sieben Siegeln, yon welchem es 
selbst spricht 5, 1—4. 

Von Alters her eben so verehrt, als verworfen, ist 
es fortwihrend fur die Gemeinde der Gliubigen, wie 
der Wissenden ein Antilegomenon, tuber dessen kano- 
nischen, so litterarischen, wie theologischen und kirch- 
lichen Werth immer noch Streit ist. Immerfort in der 
Kirche ausgelegt, fast mit Verschwendung von Geist und 
Gelehrsamkeit, — enthalt es fur die wissenschaftliche 
Auslegung immer noch Fragen, an deren Lésung auch 
der Muthigste verzweifeln méchte. Nachdem es Jahr- 
hunderte lang von Missyerstand und Missbrauch heim- 
gesucht worden, hat es selbst an der heutigen Wissen- 
schaft und der Jangen Erfahrung noch keine hinreichende 
Sicherheit gegen tédtenden Missverstand und Missbrauch. 
Und obwohl, was seine Geltung in der Kirche betrifft, 
lingst unter den Schutz und das Maass der wissenschaft- 
lichen Kritik gestellt, ist es doch eben durch diese in 
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ein Fegefeuer gebracht worden, welches, wie es scheint, 
noch Jange nicht endigen wird. ‘ 


Je schwieriger, ja selbst praktisch gefahrvoller die 
Auslegung des Buches ist, desto mehr bedarf dieselbe 
einer besonderen hermeneutischen Vorberei- 
tung oder Einleitung, d. h. einer wissenschaftlichen 
Darstellung aller der Vorkenntnisse, wodurch die wahre, 
wissenschaftliche Auslegung bedingt ist. 

Die Aufgabe der Auslegung uberhaupt ist, den Ent- 
stehungsprocess einer gegehenen Schrift nach Inhalt und 
Form, fiir die Gegenwart vermittelt, kunstlerisch zu re- 
produciren. Jede Schrift ist das unmittelbare Product 
eines persdnlichen Schreibactes, welcher in jedem Mo- 
ment der Gedanken- und Ausdrucksbildung. durch die 
individuelle Lebensgestalt, so wie durch das ganze 
volksthumliche, religidse, sittliche und litterarische Le- 
bensverhiltniss des Schreibenden bedingt und historisch 
bestimmt ist. Die wissenschaftliche Erforschung und 
Darstellung eben dieser den Schreibact bedingenden 
und bestimmenden Factoren ist die besondere Aufgabe 
der hermeneutischen Vorbereitung oder Einleitung. Nur 
vermége dieser Vorbereitung kann der Ausleger den 
Schreibact selber, den eigentlichen Entstehungsprocess 
der Schrift sicher reproduciren. 

Je eigenthtimlicher eine Schrift ist, je weniger ihre 
historischen Bedingungen und Verhiltnisse schon ander- 
weitig bekannt sind, sondern erst aus der Schrift selbst 
durch Combination und Conjectur erschlossen werden 
mussen, desto mehr wird die sogen. Einleitung zunichst 
Product oder Resultat der Auslegung seyn. Allein so- 
bald die Auslegung einer Schrift so weit gelangt ist, 
die historischen Factoren derselben zu erkennen, for- 
dert die Ordnung, die Einleitung als nothwendige 
Voraussetzung dem eigentlichen Auslegungsacte voran- 
gehen zu lassen. Diess ist der Fall mit der Apokalypse. 
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Je schwieriger und umfangreicher zugleich die betreffen- 
den isagogischen Untersuchungen sind, desto mehr sind 
wir berechtigt, die hermeneutische Vorbereitung beson- 
ders und mit geeigneter Ausfiihrlichkeit darzustellen. 


Die Apokalypse ist nicht als integrirender, etwa 
abschliessender Theil des schon vorhandenen neutestam. 
Kanons entstanden, Keine neutestam. Schrift, auch die 
spiteste nicht, ist in irgend bewusster Zweckheziehung 
auf den Kanon des N,. T. geschrieben worden. Dieser 
hat sich vermége einer in der Kirche erst spiter her- 
vortretenden theologischen Idee aus der schon vorhan- 
denen neutestam. Litteratur gebildet. Aber allerdings 
hat die neutestam, Litteratur die Idee des Kanons als 
verhullten, unbewussten Keim in sich, d. h. sie ent- 
steht von vorn heraus als naturlicher Grund und Boden 
des spaiter nothwendig gewordenen neutestam. Kanons. 
Ist nun dieser die spiter fixirte Sammlung des ersten 
Christlichen, namentlich apostolischen Schriftthums, gleich- 
sam der ¢magyy der Christlichen heiligen Litteratur, 
als fester Norm und sicherer Quelle der Christlichen 
Erkenntniss, so liegt es in der Entstehungsweise der 
neutestam. Schriften, dass sie sich nicht auf gleiche 
Weise zur Idee des Kanons verhalten. Abgesehen von 
dem jiusseren Unterschiede der fruheren und spiteren 

“apostolischen Schriften, so kommt hierbey besonders in 
Betracht, dass, je mehr eine Schrift nach Inhalt, Form 
und Zweck den Charakter der Neutestamentlichkeit 
oder der neutestam. Originalitiét tragt, sie qesto unmit- 
telbarer und nothwendiger dem Kanon angehdrt. In 
dieser Hinsicht: miissen wir von den Evangelien und 
apostolischen Briefen vorzugsweise behaupten, dass sie 
die eigentliche Wurzel des neutestam. Kanons sind. 
Nicht aus litterarischer Lust, sondern unmittelbar aus 
dem praktischen Bediirfnisse der apostolischen Kirche, 
aus reiner Noth heryorgegangen, dabey ohne besondere 
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litterarische Voraussetzungen, zwar der theokratischen 
Litteratur des A. T. sich anschliessend, aber zugleich 
im Gegensatz dagegen die neutestamentliche Epoche 
constituirend, in den von selbst entstehenden, einfachen 
und populiren Formen yon _ historischen Denkwiurdig- 
keiten und amtlichen Sendschreiben verfasst, — sind 
diese beyden neutestam, Schriftarten der erste nattirliche 
Schriftausdruck Christlicher Gedanken und Anschauun- 
gen und so recht eigentlich der Grund und Anfang der 
Christlichen Litteratur uberhaupt. Je mehr der neutest. 
Kanon nach seiner wahren und wesentlichen Idee ge- 
fasst wird, desto mehr hat er an den Evangelien und 
apostolischen Briefen seinen unmittelbarsten Grund und 
sein eigentliches Princip. 

Anders dagegen die Joh. pe Rte 20 Bey aller 
Neutestamentlichkeit ihres wesentlichen Inhalts ist diese 
doch kein unmittelbares, originelles Product der neu- 
testam. Litteratur. Aus einem an sich ausserneutestam., 
langst vorhandenen Zweige der Jiidischen Litteratur, 
der sogenannten Apokalyptik, hervorgegangen, muss sie 
als ein der apostolischen Litteratur eingepfropfter Spréss- 
ling von jener angesehen werden. Die Jidische Apo- 
kalyptik, nicht die originelle neutestam. Litteratur ist 
ihr eigentlicher Entstehungsort. Unmittelbar in jener, 
nicht in dieser macht sie Epoche, besonders in sofern, 
als sie im Ubergange yon dem Jiidischen zum Christli- 
chen Typus den letzteren auf eine exemplarische Weise 
ausdruckt. Hierdurch bekommt sie ein gewisses An- 
recht an den neutestam. Kanon, indem dieser dazu be- 
stimmt ist, alle irgendwie exemplarischen Darstellungen 
Christlicher Gedanken aus der apostolischen Zeit in 
sich aufzunehmen. Aber bey dem allen gehért sie nicht 
zu den Wurzel- und Stammschriften des neutest. Ka- 
nons, sondern eben nur zu dem abschliessenden Ge- 
zweig desselben. 

_ Wir haben also in der Einleitung die Apokalypse 
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zuerst nach ihrem urspringlichen Entstehungsorte in 
der apokalyptischem Litteratur und im Zusammenhange 
mit dieser zu betrachten. Unsere erste isagogische 
Hauptaufgabe ist demnach, den geschichtlichen Be- 
gviff der apokalyptischen Litteratur tberhaupt zu_be- 
stimmen und die pragmatische Geschichte dieser Litte- 
ratur in den Gegensitzen des Judischen und Christlichen, 
des Kanonischen und Apokryphischen, worin sich die- 
selbe entwickelt hat, darzustellen. Hat sich hieraus 
das ursprungliche litterarische Verhiltniss der Joh. Apo- 
kalypse ergeben, so entsteht die zweite Hauptaufgabe, 
die Joh. Apokalypse in ihrem kirchlichen Zusammen- 
hange mit der neutestam. kanonischen Litteratur zu be- 
trachten, besonders in Beziehung auf die vorzugsweise 
theologische Frage, ob und in wiefern dieselbe kano- 
nisch sey oder nicht? 

Zu diesen beyden Hauptaufgaben kommt aber von 
wegen der eigenthumlichen hermeneutischen Beschaffen- 
heit der Joh. Apokalypse noch eine dritte. 

Jede Schrift fordert, je eigenthtimlicher sie ist, desto 
mehr ihre eigene hermeneutische Theorie oder Kunst- 
lehre, d. h. eine wissenschaftliche Vermittlung der all- 
gemeinen hermeneutischen Grundsitze mit den Ligen- 
thimlichkeiten der auszulegenden Schrift. Bey den an- 
deren Schriften des N. T. kann die schon mit der all- 
gemeinen_ vermittelte besondere neutestamentliche 
Hermeneutik uberhaupt ausreichen, um von vorn her- 
aus den richtigen hermeneutischen Standpunkt zu ge- 
winnen. 

Nicht so bey der Joh. Apokalypse. Die Geschichte 
ihrer Auslegung zeigt, wie schwierig es sey, ihre Bi- 
genthtmlichkeit mit der allgemeinen, so wie mit der 
besondern biblischen Hermeneutik gehérig zu vermitteln. 
Die neugierig machende Dunkelheit des Buches, die 
Seltsamkeit und Schwierigkeit der Darstellung, die Ano- 
malie des Styles, dann die praktische Beziehung des 
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Inhalts zu dem Christlichen Glauben und Hoffen, ins- 
besondere die Verhillung des allgemein Gultigen und 
Idealen durch den apokalyptischen Schleier dunkler Bil- 
der und undeutlicher historischer Beziehungen auf die 
damahlige Vergangenheit und Gegenwart, — das alles 
macht das Buch zu einem schlupfrigen Boden, auf wel- 
chem man leicht fallt, —- zu einer der schwierigsten her- 
meneutischen Aufgaben, Es versteht sich, dass alle un- 
wissenschaftliche Auslegung von vorn heraus zum Miss- 
verstand und Missbrauch der Apokalypse verdammt ist. 
Aber auch die wissenschaftliche Auslegung muss immer 
in dem Maasse misslingen, in welchem sie entweder an 
der spréden Eigenthumlichkeit des Buches die allgemei- 
nen hermeneutischen Regeln zerbricht, oder umgekehrt 
jene in diese nicht aufzunehmen vermag. Nur wer beyde 
Momente der Auslegung mit einander zu versdéhnen ver- 
steht, kann das rathselhafte Buch zu Nutz und From- 
men der Kirche und Theologie erschliessen. Diess der - 
unvorbereiteten und immer wieder erst durch Schaden 
klug werdenden Erfahrung eines jeden zu tberlassen, dazu 
haben wir zu viel Geschichte der Auslegung schon hinter 
uns, und der Ernst, wie die besondere Gefahr der Sache 
fordert, der jedesmahligen Auslegung der Apokalypse die 
spezielle hermeneutische Theorie aus der Einleitung zur 
leitenden Fuhrerinn und Schitzerinn gegen Missgriffe 
mitzugeben. So entsteht die dritte und letzte Haupt- 
aufgabe unserer Einleitung, nemlich auf dem Grunde der 
Untersuchungen uber den litterarischen Charakter und 
die kanonische Geltung der Apokalypse eine spezielle her- 
meneutische Theorie fur dieselbe aufzustellen. Je mehr 
diese aber aus der bisherigen Geschichte der Auslegung 
Warnung und Weisung, Rechtfertigung und Bewahrung 
empfingt, desto mehr fordert diese -dritte Hauptaufgabe, 
mit der hermeneutischen Theorie eine pragmatische Ge- 
schichte der Auslegung der Apokalypse zu verbinden. 
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Erstes Buch. 


Der Begriff und die Geschichte der 
apokalyptischen Litteratur. 
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(2. 


Litteratur cer Untersuchung. 


Die Aufgabe des Begriffs und der Geschichte der apo- 
kalyptischen Litteratur gehGrt der neueren strengeren 
hermeneutischen Wissenschaft an. Ihre Litteratur ist 
daher noch sehr jung. | 

So lange man gewohnt war, die Joh. Apokalypse 
zwar im historischen Zusammenhange mit der alttestam. 
Weissagung, aber doch als isolirte litterarische Erschei- 
nung im neutestam. Kanon und eben nur in Beziehung 
auf diesen rein theologisch zu betrachten, konnte die 
bezeichnete Aufgabe gar nicht entstehen. Die Aufgabe 
folgt als nothwendiges Moment des yollen historischen 
Verstindnisses der Apokalypse aus dem _historischen 
Princip der Protestantischen Exegese. Alein wie lange 
dauerte es, auch nachdem besonders Semler fur die 
apokalyptischen Untersuchungen das historische Princip 
von Neuem geltend gemacht hatte, ehe jene Aufgabe 
klar und bestimmt hervortrat! Der geschichtliche Zu- 
sammenhang der Apokalypse mit der alttestam. prophe- 
tischen Litteratur, insbesondere mit dem Buche Daniel, 
war, weil augenscheinlich, im Allgemeinen langst an- 
erkannt. Aber meistentheils gebrauchte man ihn doch 
nur als dusseres exegetisches Hulfsmittel, um den alt- 
testamentlichen Ton und Charakter der Joh. Apoka- 
lypse im Einzelnen und Ganzen daraus zu verstehen. 

Einen Ansatz zu etwas Héherem nahm der zu seiner 
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Zeit ausgezeichnete Leipziger Theolog Chr. A. Cru- 
sius ') in ss Hypomnemata ad Theologiam propheticam 
3 Voll. 1764—68, worin er ein System der propheti- 
schen Theologie des alten und neuen Testaments ver- 
suchte, und allerdings den Anfang zu einer geistigeren_ 
Behandlung der prophetischen Bucher der Schrift machte. 
Allein abgesehen von der noch nicht uberwundenen, 
durch J. A. Bengel damahls besonders zu Ehren ge- 
brachten Neigung zur apokalyptischen Chronologie der 
Weltgeschichte, konnte auch bey Crusius vor dem 
Ubergewicht der dogmatischen und praktischen Betrach- 
tungsweise, bey dem Mangel an streng_historischer 
Kritik und Auslegung der Gedanke an eine innere, prag- 
matische Geschichte der prophetischen Litteratur nicht 
aufkommen. 

Semler erweiterte in dem Grade, in welchem er 
in dogmatischer Hinsicht negativ war, den historischen 
Gesichtskreis fiir die Auslegung dér Joh. Apokalypse, aber 
doch zunichst nur in dogmengeschichtlicher Beziehung 
und vorzugsweise nach der neutestam. Zeit hin. Aus J. 
A. Fabricius Codex apocryphus VY. et N. T. 1703 ff. 
waren die apokryphischen Apokalypsen, welche sich 
entweder ganz, wie das 4te Buch Esra, oder von de- 
nen sich Fragmente und Notizen erhalten hatten, langst 
bekannt. Aber erst durch Semler lernte man, mehr 
daran zu haben, als einen Schatz dusserer Gelehrsam- 
keit. Das durch Semler erregte Interesse an der 
Geschichte des Bibelkanons, so wie an den dogmenge- 
schichtlichen Untersuchungen wber die neutestamentliche 
und apostolischpatristische Zeit, auch wohl die gegen 
die friihere Uberlust reagirende Unlust an der Darstel- 
lung wie an dem Inhalt der Apokalypse, fuhrten zu 
einem grundlicheren Studium der apokryphischen Apo- 


4) Vel. Delitzsch, d. bibl. prophet. Theologie, ihre Fortbil- 
dung durch Chr. A, Crusius und ihre neueste Entwick- 
Jung. 1845. 
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kalyptik. Corodi zog die apokryphischen Apoka- 
lypsen, sowohl die Jiidischen als die Christlichen, in 
den Kreis seiner kritischen Geschichte des Chiliasmus 
1781. Aber indem er in der ganzen Erscheinung der 
Apokalyptik eben nur das Irrige hervorhob, verdarb er 
sich durch einseitiges kritisches Interesse die Unbefan- 
genheit und Ruhe zu einer wahren litterarhistorischen 
Betrachtung. Eine gréssere historische Unbefangenheit 
zeigte etwas spiter Kleuker in seiner Schrift tiber die 
Apokryphen des N. T. 1798, worin er auch eine kri- 
tische Ubersicht tiber die apokryphischen Apokalypsen 
gab. Die Schrift sollte den Gegensatz und das Ver- 
haltniss zwischen der kanonischen und apokryphischen 
Litteratur deutlicher ins Licht setzen. Aber wie wenig 
er dabey an eine innere Litteraturgeschichte der Apo- 
kalyptik dachte, zeigt seine Schrift wher die Johannei- 
sche Apokalypse selbst, worin er auf die correspondi- 
rende apokryphische Litteratur nicht die mindeste Ruck- 
sicht nahm. 

Als darauf Herder und Eichhorn ein neues In- 
teresse an der Joh. Apokalypse erregten und die ge- 
rechte Wiirdigung, so wie das historische Verstindniss 
derselben durch ihre Auslegungen bedeutend férderten, 
hatte man denken sollen, mit der neuen Vorliebe fur 
das Buch wire auch die Aufgabe einer Geschichte der 
apokalyptischen Litteratur unmittelbar hervorgetreten, 
zumahl da’ beide Génner der Apokalypse zugleich dem 
Studium der alttestam. prophetischen Litteratur einen 
neuen Aufschwung gaben, und den Zusammenhang zwi- 
schen der alttestamentlichen und neutestamentlichen Pro- 
phetie auch in litterarischer Hinsicht in ein neues hel- 
leres Licht setzten. Allein beyde hatten das dstheti- 
sche Interesse an dem poétischen Charakter der Apo- 
kalypse so iiberwiegend geltend gemacht, Eichhora 
aber insbesondere durch seine apokalyptische Dramatur- 
gie den historischen Gesichtspunkt so sehr verschoben, 
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dass erst wieder ein kritischer Process dagegen eintreten 
musste, ehe der echte litterarhistorische Standpunkt ge- 
wonnen werden konnte. Aber bey dem allen wie nahe 
kam gerade Eichhorn unserer Aufgabe! In seiner Ein- 
leitung in d. A. T. macht er sehr richtig darauf auf-) 
merksam, dass sich im Daniel eine ganz neue Welt 
Offne, dass dieses Buch sich von allen andern prophe- 
‘ tischen Biichern d. A. T. in Inhalt und Form unter- 
scheide. Das Ubergewicht des Symbolischen, der Traum- 
und Visionsform im Daniel entgeht ihm nicht. Allein 
indem er eben nur die Eigenthumlichkeit der Form die- 
ses Propheten aus einer doch immer nur zufalligen Mi- 
schung Chaldaischer und Hebriaischer Vorstellungen ab- 
leitet, macht er sich selbst die richtige Bildung des 
Begriffs der Apokalyptik, der allerdings im Daniel ent- 
steht, unméglich. Sehr wahrscheinlich hat der Chal- 
daismus auf die Bildung der Judischen Apokalyptik kei- 
nen unbedeutenden Einfluss ausgeubt, aber mehr auf 
den Inhalt, als die Form und Darstellung derselben. 
Aber hiervon abgesehen, so wurde Eichhorn durch 
seine unglickliche dramatische Ansicht von der Apoka-, 
lypse gehindert, den historischen litterarischen Zusam- 
menhang derselben mit Daniel und den apokryphischen 
Apokalypsen unbefangen aufzufassen. Er vergleicht end- 
lich in der Einleit. in das N. T. die Joh. Apokalypse 
mit dem 4ten Esra, aber das litterarische Ganze der Apo- 
kalyptik und der innere Process ihrer Litteratur blieb 
ihm verborgen. 

Mit Recht verwarf Bertholdt in seiner Einleitung 
die dramatische Ansicht Eichhorns, so wie den selt- 
samen Einfall Hasses, die Joh. Apokalypse mit der 
Tafel des Cebes litterarisch zusammenzustellen. Sein 
rein litterarischer Standpunct in der Einleitung, wonach 
er die biblischen Bucher des A. und N. T. nicht als 
heiligen Schriftkanon, sondern als Judische und Jidisch- 
christliche Nationallitteratur betrachtet und nach frey- 
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lich modernen litterarischen Schematen sondert und zu- 

sammenstellt, hatte in Betreff der Apokalypse zu unse- 

rer Aufgabe fiibren kénnen. Er stellt?) die Apokalypse . 
- unter dem Begriffe der poétischen Litteratur, insbeson- 

dere der symbolischen Poésie der Hebrier, mit den alt- 

testam. Propheten zusammen; er macht auf die Ahn- 

lichkeit zwischen der Apokalypse und den alttestam. 

Vorbildern Ezechiel, Daniel, Zacharia, Jesaias und Je- 

remias aufmerksam, aber weder findet er den Unters 

schied zwischen Daniel und den tbrigen prophetischen 

Bichern des A. T., noch kennt er einen anderen Un- 

terschied zwischen der Apokalypse und den alttestam. 

Propheten, als dass jene mehr ein zusammenhingendes 

Ganzes von symbolischen Gemihlden oder Prophetien, 
sey, und so gelangt er weder zu dem Begriff der Apo- 

kalyptik, noch zu einer pragmatischen Litterargeschichte 

derselben. 

Die Aufgabe einer solchen Litterargeschichte ent- 
steht vornehmlich erst seit dem Jahre 1819 durch das 
Zusammentreffen mehrerer litterarischer Erscheinungen 
in dem inneren Fortschritt der neueren exegetischen 
Wissenschaft. 

Im Jahre 1819 macht der Englische Bischof Richard 
Laurence das apokalyptische Anabatikon des Propheten 
Jesaias in einer Lateinischen und Englischen Ubersetzung 
aus dem Athiopischen Texte bekannt; ein Jahr darauf 
den Athiopischen Text des vierten Esra, ebenfalls mit 
einer Lat. und Engl. Ubersetzung, und wieder ein Jahr 
darauf das Buch Henoch in einer Englischen Ubersetzung 
aus dem Athiopischen. Alsobald entstand daraus fur 
die Deutschen Theologen eine noch fortwirkende Anre- 
gung zu neuen apokalyptischen Studien, insbesondere 
zu einem griindlicheren Studium der apokalyptischen 


Apokryphen. 


4) Hist. krit. Einl. Bd. 4. 
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Hiermit trifft zusammen die sehr unscheinbare und 
wenig beachtete litterarische Erscheinung einiger kur- 
zen Bemerkungen tuber den kirchlichen Werth und Ge- 
brauch der Offenbarung Johannis von Dr. Nitzsch in 
dem Bericht an die Mitglieder des Rehkopf- 
schen Prediger-Vereins y. Jahre 1820 Wittenb. 
1822. 8., worin zum ersten Mahle aus einer lebendigen 
historisch theologischen Anschauung der apokalyptischen 
Litteratur versucht wird, den Begriff der biblischen 
Apokalyptik zu bestimmen. Aus diesem Keime an ei- 
nem fast verborgenen Orte entstand fur mich in der 


ersten Ausgabe dieser Einleitung die Aufgabe einer 


Charakteristik und Geschichte der apokalyptischen Lit- 
teratur tberhaupt. Bestimmtere Anregung verdankte die- 
ser Versuch der von Dr. Ewald, in seinem Commentar 
iiber die Joh. Apokalypse, gegebenen geschichtlichen Erér- 


‘terung und Vergleichung der apokalyptischen Formbildung 


im Daniel, im Buche Henoch und in der Joh. Apokalypse. 

Als gleichzeitig Dr. A. G. Hoffmann in Jena, in 
seiner Ubersetzung und Auslegung des Buches Henoch 
2 Binde 1833, unternahm, ,,die Apokalyptiker der 4l- 
teren Zeit unter Juden und Christen in vollstandiger 


Ubersetzung mit fortlaufendem Commentar, historisch 


kritischer Einleitung und Excursen“ — in monographi- 
scher Weise, aber unter der Voraussetzung eines zu- 
sammenhingenden Litteraturganzen, welches mit dem 
Buche Daniel anfange, — zu bearbeiten, war nicht nur 
die litterarische Aufgabe bestimmt gestellt, sondern auch 
der Anfang zu ihrer Lésung gemacht worden. 

Hierauf ist von einer anderen Seite her unsere Auf- 
gabe durch die neueren in verschiedener Art anregenden 
Untersuchungen uber die propbetische Litteratur des A. 
T..von Knobel!), Késter?), J. Chr. K. Hoff- 


1) Der Prophetismus d. A. T. 2 BB. 1837. 


2) Die Propheten des A. und N, T. nach ihrem Wesen und 
Wirken dargestellt. 1838. 
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mann?), Umbreit?) und Ewald 5) weiter geférdert 
worden, ganz besonders durch des Letzteren kritische 
Entwicklungsgeschichte des alttestam. Prophetismus. 
Indem Ewald in der Darstellung der alttestam. Pro- 
pheten den Daniel unter den prophetischen Nachtrieben 
im alttestam. Kanon als alttestam. Apokalypse niher 
charakterisirt, hat er wesentlich dazu beygetragen, den 
Begriff der biblischen Apokalyptik genauer zn bestim- 
men. Die neuere, aber schnell veraltende Reaction auf 
diesem Gebiete, welche besonders Hengstenberg *) 
vertritt, kann nur dazu auffordern, durch immer gréssere 
Strenge und Besonnenheit die wissenschaftlich histori- 
sche Forschung zu vollenden und vor Rickfillen sicher 
zu stellen. 

Die Geschichte der apokalyptischen Litteratur lasst 
sich yolikommen nur aus der inneren Bildungsgeschichte 
ihres wesentlichen Inhalts, ihrer Hauptgedanken, ver- 
stehen. Ihr wesentlicher Inhalt aber ist das eschatolo- 
gische Dogma, der Judische und Christliche Glaube an 
die Vollendungszukunft des géttlichen Reiches. Somit 
ist auch jeder Fortschritt in der geschichtlichen Erkennt- 
niss dieses Dogmas eine Foérderung in der Lésung unse- 
_ rer Aufgabe. In dieser Beziehung verdienen, ausser den 
neueren Werken uber die biblische Theologie so wie uber 
die altere Dogmengeschichte, als besonders férderlich 
zwei neuere Untersuchungen genannt zu werden, einmah| 
in Gfrérers Geschichte des Urchristenthumes 
die Darstellung der ausserbiblischen Lehre der Juden 
von dem Messias und den letzten Dingen °), sodann in 


4) Weissagung und Erfiillung im A. u. N. T. 2 BB. 1841. . 

2) Prakt. Commentar iiber die Propheten d. alt. Bundes seit 
1842. 4 BB. 

3) Die Propheten des A. B. 2 BB. 1840. : 

4) Christologie des A. T. 4 BB. seit 1829 und die Authentic 
des Daniel und die Integritat des Sacharjah 1831. ; 

5) Geschichte des Urchristenthums oder das Jabrhundert des Hei- 
les 2 BB, 1838. Abth, 2. Kap. 9. 10. 
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Dorners Entwicklungsgeschichte der Lehre 
von der Person Christi‘) der Versuch uber den 
geschichtlichen Process der eschatologischen Lehren des 
Christenthums in den beyden ersten Jahrhunderten. 


Unter den Beschaftigungen mit der Geschichte der 
apokalyptischen Litteratur entsteht leicht das Bedurf- 
niss eines besonderen Codex apocalypticus nach Art 
des Thiloschen Codex apocryphus. Eine chronologisch 
geordnete Sammlung simmtlicher Apokalypsen von Da- 
niel (im Hebr. und Griech. Texte) an, die Johannei- 
sche mit eingeschlossen, in beglaubigten Texten, mit 
den néthigen historischen und exegetischen Erérterun- 
gen, wurde die historische Anschauung und Einsicht 
wesentlich erleichtern und férdern. 

Den Anfang zu einer solchen Sammlung hat Gfré- 
rer gemacht in s. Prophetae Veteres pseudepigraphi, 
partim ex abyssinico vel hebraico sermonibus latine 
~ versi 1840. 8. Darin findet man folgende Schriften zu- 
sammen: 4. die ascensio Isaiae vatis, 2. Esdrae liber 
quartus, 3. Enochi liber (diese drey nach Laurence), 
4, liber de vita et morte Mosis, 5. vaticinia Merlini vatis, 
6. vaticinia Hermanni monachi ab Lehnin, 7. vaticinia 
Malachiae Hiberni de Papis Romanis, alle Schriften in 
Lateinischen Texten, (von dem Buche Henoch die Griech. 
Fragmente). Allein nach unserem Begriffe von der apo- 
kalyptischen Litteratur und ihren Grenzen gehéren die 
drey letzteren Schriften gar nicht in diese Samm- 
lung, (auch die vierte, de vita et morte Mosis, hat nichts 
wesentlich Apokalyptisches,) sondern nur die drey 
ersteren. 


4) In der 2ten Aufl. 1845. Bd. 4. S. 230 ff. 


Erstes Capitel. 
Erorterung des Begriffs oder Theorie der Apokalyptik. 


PO 
Namen und Begriff der Apokalypse und Apokalyptik tiberhaupt. 


1. Beyweitem die meisten Schriften der sogenann- 
ten apokalyptischen Litteratur fuhren, obwohl nicht alle 
ursprunglich, — in der Griechischen Kirche, ohne Un- 
terschied der Christlichen und Jiidischen, den Titel ei- 
ner a@moxaduwee zur Bezeichnung ihres wesentlichen 
Inhaltes. 

Nach der yorherrschenden Darstellung in Visionen, 
Ekstasen, Erhebungen in den Himmel bekommen einige 
Schriften den Namen einer dgaorg oder eines evafate- 
nov, einer uvaPaorg oder avadywe, d. h. einer Auf- 
steigung in den Himmel oder Himmelfahrt +). Da die 
Apokalypsen der prophetischen Litteratur des A. T. an- 
gehoren und aoxcduy¢ und soogrreta correlate Be- 
griffe sind, auch im ungenauen Sprachgebrauch identisch 
gebraucht werden, so werden sie, wie z. B. die Johan- 
neische 1, 3. 22, 18. 19. Adyor oder BiBhia wyg neo- 


4) Schon die einzelnen Theile des Daniel, die einzelnen Visio- 
nen dieser Apokalypse werden von den LXX in dem Cod. 
Alex. (im Vatic. nicht) als cgdoeg bezeichnet und gezihlt. 
Der apokalyptische Jesaias wird dvaPatincy genannt, aber 
auch dgaos, die Apokalypse des Moses evifaou oder avahnwes. 


Liicke Comment. Th. TV. 1. 2. Aufl. 9 
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wyrveiag genannt. Schliessen sie sich an die Hellenische 
Litteratur an, so entnehmen sie von dieser die entspre- 
chende Form und den Namen der Sibyllinen, da S/- 
Gvdde der Hellenische Ausdruck fur ngogyteg (1 00p7- 
teta) ist 1). | 

Der Name der anoxaduwee scheint vornehmlich durch 
die authentische Uberschrift der Joh. Apok. 1, 1. tech- 
nischer litterarischer Ausdruck in der Griechischen Kir- 
che geworden zu seyn. Da derselbe den wesentlichen 
Inhalt dieser Litteratur in charakteristischer Weise be- 
zeichnet, so gehen wir in der genaueren Untersuchung 
uber das Wesen der Apokalyptik mit Recht yon dem 
Begriff der dnozcduwieg aus. 

2. Der besondere Begriff der amoxcAvuue beruht 
auf dem allgemeinen biblischen oder religiédsen Be- 
grifte der Offenbarung Gottes uberhaupt. In diesem 
allgemeineren Sinne ist die ganze heilige Schrift als Wort 
Gottes Offenbarung Gottes, emoxuduwic, aber weder das 
alte noch das neue Testament, noch beyde werden so 
genannt, sondern nur solche Schriften, welche die umo- 
mwidvyeo in einem besonderen Sinne zu ihrem Inhalte 
haben. 

Die Idee der Offenbarung Gottes beherrscht die 
ganze alttestam. Schrift und Geschichte von Anfang an. 
Dass die Welt das Offenbarungswerk Goites sey und 
alles Wissen des Menschen von Gott und géttlichen Din- 
gen aus der Offenbarung, der Selbstmittheilung Gottes 
an die Menschen stammme, — diess ist der herrschende 
Grundgedanke des alten Testaments. Die nihere Be- 
stimmung dieser Vorstellung und ihr bestimmter Aus- 
druck azoxcduwee treten erst in der spiteren, beson- 
ders der prophetischen Litteratur des A. T. hervor. 

Das Wort aoxadonrey, cmouchunreodae entspricht 
in d. LXX vorzugsweise dem Hebr. m>:, Chald. nba. 


1) Theophil. Antioch. ad Autolyc. 2, 52 (36.). 
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Wie sich von diesem kein abstractes Substantivum auf 
dem religidsen Sprachgebiete des A. T. findet, so fehlt 
~ auch der Alex. Ubersetzung das Subst. aoxcduyeg im 
religidsen Sinne 1), Das Wort hat im A. T. seinen all- 
gemeineren Griech. Gebrauch nicht aufgegeben; es wird 
haufig von jeder Enthullung, Kundmachung eines Ver- 
borgenen, eines Inneren durch Wort oder That.gebraucht. 
Indessen schon das ist dem Griech. A. 'T. eigenthiimlich, 
dass es das Wort von der Befreyung, Offnung der wahr- 
nehmenden und erkennenden sinnlichen Organe, der Au- 
gen und Ohren gebraucht, z. B. Num. 22, 31. asexd- 
duwe 0 Seog tove opFahnove Bakavm, und 1 Sam. 
20, 2. 13. éwozahunt. to otiov. Ganz und gar eigen- 
thumlich aber ist dem A. T, der Begriff der Offenbarung 
auf dem religidsen Erkenntniss- und Lebensgebiete oye 


41) 1 Sam. 20, 30., die einzige Stelle im altt. Kanon, wo nach 
Trommii Concord. ¢axozaduyis vorkommt, steht es seltsamer 
Weise von der weiblichen Schaam, ig aiogivvyy tis dnona- 
Avyews uyteog cov, dem Hebr. 7172 Blésse entsprechend. 
Jesus Sir. gebraucht das Substant. 11, 27. 22, 22. 41, 4., in 
den beyden letzteren Stellen von dem Ausschwatzen anver- 
trauter Geheimnisse, in der ersten von der Aufdeckung ver- 
borgener Thaten. 

2) Hieronymus in s. Comm. ad Gal. 1, 12. sagt: Verbum 
dxozakiweos — proprie scripturarum est, a nullo sapien- 
tium seculi apud Graecos usurpatum, Unde mihi videntur, 
quemadmodum in aliis verbis, quae de Hebraeo in Grae- 
cum LXX interpretes transtulerunt, ita et in hoc magnopere 
esse conali, ut proprietatem peregrini sermonis exprimerent 
nova novis rebus verba fingentes, et sonare, quum quid te- 
ctum et velatum ablato desuper operimento ostenditur et pro- 
fertur in lucem.— Allein man bat langst nachgewiesen, dass 
Plato (Protag. 352. D. Gorg. 460 A. u. a.) und Plutarch de 
placit. philosoph. 1, 7. (hier im Gegensatz aw. anoxak. und 
zugaivo andeuten) u. a. das Verbum von jeder Gedankenof- 
fenbarung gebrauchen. Nur darin hat Hieronymus Recht, dass 
der religiése Gebrauch des Wortes den Classikern fremd ist. 
Diese gebrauchen fiir Offenbarung statt anonadiare dvagpalven, 
zxpaivery, auch wohl dexvwev, vgl. Creuzers Symbolik und 
Mythol. 2te Ausg. Bd. 4. S. 11 ff.— Das Substant. cron 
Avyig hat Plutarch Cato maj. 20., gleichbedeutend mit yvuro- 
ow, von der Entkleidung des Leibes. Vergl. Paul. Aem. 14., 
wo die dmozcduwig der Quellen ihrer yéveous und ovoraous 
entgegengesetzt und mit ihrer §7&s parallel gedacht wird. 


Dake 
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Besonders wichtig fur die nihere Bestimmung des Be- 
griffs ist Daniel 2, 19 ff. wo es heisst: Deog 6 cnoza- 
Lunt mrvotnorn NIT, Pedg év ovouva adnozakintov 
pworyora, wvtog (Gott und kein anderer) gnozehunter 
Badén ual anoxovgpa, yiywouwy Ta éy TH OHOTEL, HOLL 
LO Pug met evtCD gory. 

Hiernach sind géttliche enoxcivwig und prvotyore 
Correlata, so dass jene diese zu ihrem wesentlichen In- 
halte hat. Die Mysterien der alttestam. cnoxahuwie 
sind aber im Allgemeinen das Wesen und der Wille 
Gottes, die Ordnungen und Gesetze seines Reiches, wel- 
che kein Mensch, auch der theokratische nicht, aus sich 
selbst und auf dem Wege naturlicher Erkenntniss voll- 
kommen zu erkennen vermag. Diese Geheimnisse, Tie- 
fen, Verborgenheiten Gottes kann Gott, wie er sie al- 
lein hat und weiss, so auch allein offenbaren. Er offen- 
bart sie aber seinem Volke durch die Mittheilung sei- 
nes Geistes oder die Sendung seines Wortes an seine 
Propheten, welche er dazu besonders auswihlt und be- 
ruft. Daher im Allgemeinen keine gnozxaeduwig ohne 
mooyyteia und umgekehrt. Diess ist der wesentliche 
Inhalt und die wesentliche Form der alttestam. eoxe- 
Avweg im Allgemeinen. Aber schon im Daniel tritt sehr 
bestimmt die eozchuweg im engeren und besonderen 
Sinne hervor, worunter die Offenbarung der Zukunft, 
insbesondere der zukunftigen Vollendung des géttlichen 
Reiches, somit der zukunftigen Erscheinung des Messias 
zu verstehen ist. Wir nennen sie die eschatologische. 
Das Buch Daniel ist vorzugsweise die alttest. anoza- 
Avyrg in diesem Sinne. 

3. Die neutestam. csoxaAvyzg im weiteren Sinne 
ist von der alttestam. im Allgemeinen dadurch ver- 
schieden, dass sie, durch Christus vermittelt, zu ihrem 
eigenthumlichen Grunde und Inhalte das Mysterium des 
Gottesreiches Christi hat, oder das Evangelium von 
dem in Jesu von Nazareth wirklich erschienenem Mes- 


§.3. Namenu. Begriffd. Apokalypseu. Apokalypt.tiberh. 21 


sias, dem Sohne Gottes, als dem Heilande der ganzen 
Welt. 

Die Sendung des Sohnes Gottes, die Erscheinung 
und das geschichtliche Leben Jesu Christi, ist die Er- 
fullung der alttestam. Weissagung oder csoxcduwig der 
Zukunft, aber selbst wieder eine anoxadvyc Gottes, 
und zwar die Spitze, der Mittelpunct von allen. Chri- 
stus ist, wie die objective Vollendung aller alttestam. 
Offenbarung, so der objective Grund und Anfang aller 
neutestamentlichen. Die theokratischen Offenbarun- 
gen Gottes culminiren in Christo, aber sie héren mit ihm 
nicht auf. Im Gegentheil werden sie durch Christus immer 
glanzender, zusammenhangender, allgemeiner, nach Inhalt 
und Form vollkommener, in dem Grade, in welchem 
Christi Wort, Werk und Geist inniger und allgemeiner 
von der Menschheit angeeignet und die schlechthinnige 
Ewigkeit und Allgemeinheit der Offenbarung Gottes in 
Christo erkannt wird, vgl. Joel 3, 1. und AG. 2, 17 ff. 

Der Process der neutestam. Apokalypsis ist analog 
der alttestamentlichen der Fortschritt yon der allgemei- 
nen zur besonderen escl:atologischen. 


Christus und seine Reichsstiftung ist die vollkom- 
menste Gottesoffenbarung des alttestam. Mysteriums in 
der Geschichte. Aber er ist selber wieder‘ein Myste- 
rium, welches der cmoxcéAvye bedarf, und zwar einer 
zwiefachen, einmahl fur den Christlichen Glauben an 
seine reale Gegenwart in der Geschichte, sodann fur 
die Christliche Hoffnung auf seine Zukunft. 

Christus, der Sohn Gottes, der Weltheiland erscheint 
in der verhillenden Niedrigkeit und Beschrinktheit des 
armen Menschenlebens und der beschrankten Judischen 
Volksthtimlichkeit. Seine iussere Erscheinung (og) 
bringt ihn in die Gegenwart und zur Anschauung der 
Menschen, verbirgt aber seine géttliche Herrlichkeit 
(dofa) vor den Augen der Menschen, und macht ihn 
sogar zum Anstoss und zur Thorheit fur die Weisen 
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dieser Welt. Nur der Glaube vermag in seiner irdi= 
schen Erscheinung das Geheimniss des Gottessohnes zu 
erkennen und zu verstehen. An Christus aber zu glauben 
vermag nach dem N. T. nur derjenige, welchem es der 
Vater durch seinen Geist offenbaret, in welchem der 
Zug des Vaters zum Sohne ist, Matth. 11, 25 ff. 16, 17. 
Joh. 6,44. u.a. Diess ist die den Glauben bewirkende, 
stiftende Offenbarung Gottes im N. T., von welcher Pau- 
lus spricht Gal. 1, 15. 16. 1 Kor. 2, 10. Diese évoxa- 
Avwig ist ganz allgemein fur alle heilsbedurftigen, seh- 
nenden Seelen. Ist der Glaube an Christus gegrundet, 
so hért damit die Offenbarung nicht auf, sondern sie 
setzt sich fort als die den Glauben leitende, bewahrende 
und vollendende, wodurch der Glaubige zu immer tie- 
ferem Verstandniss des gottseligen Geheimnisses gefuhrt 
wird. Von dieser den vorhandenen Glauben voraus- 
setzenden, ihn entwickelnden cstozciuyc spricht Pau- 
lus Gal. 2, 2. 1 Kor. 14, 6. 26. 2 Kor. 12, 4 ff. 
Allein das Mysterium Christi bezieht sich nicht bloss 
auf seine geschichtliche Erscheinung und Gegenwart, son- 
dern auch auf seine Zukunft oder Wiederkunft. Diess 
ist das Mysterium fur die Christliche Hoffnung, und die 
hierauf beztigliche anoxadvyreg ist die neutest. asoxa- 
Avyu¢ im engeren Sinne oder die eschatologische. 
Christus siiftet in seiner irdischen Erscheinung und 
Wirksamkeit sein Gottesreich in schlechthin vollkomme- 
ner Weise. Aber er stiftet es nur. Als ein Senfkorn 
in unscheinbarer Kleinheit, aber mit weltbeherrschender 
Wachsthumskraft, hinterlisst er sein Reich; ja mitten 
in der widerchristlichen Welt erscheint es zunichst als 
ein verborgenes und leidendes. Er selbst tritt durch 
seine Ruckkehr zum Vater in das Dunkel und die Ferne 
der jenseitigen Herrlichkeit zuruck. So wird Er selbst 
und sein Reich wieder das neue Christliche Mysterium 
der Hoffnung. Aber wie er auf Erden sein Reich zu 
ewigem Bestande gestiftet hat, so will er es auch in der 
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Welt durch seine Kraft und Herrlichkeit vollenden. Zu 
dem Ende will er selbst allezeit den Seinigen durch sein 
Wort und seinen Geist gegenwartig seyn, ihnen seine 
verborgene Herrlichkeit immer mehr offenbaren, und so 
sein Reich von einer Siegesepoche zur anderen in der 
Welt ausbreiten und zur Seligkeit vollenden. Auf diese 
Vollendung in unendlicher Zakunft weist er die Gliu- 
bigen hin und giebt ihnen in ihrem Glauben die gewisse 
Hoffnung, dass er dereinst, am Ende der Tage, in der 
vollen Herrlichkeit des Vaters wiederkehren werde zur 
vollkommenen ewigen Gegenwart in Allen. Diese Hoff- 
nung hat an dem Glauben an den historischen Christus 
ihren festen Anker. Allein da dieser Glaube allezeit 
menschlich schwach und unter den Widerspruichen und 
Hemmungen der Welt gefahrdet ist, leicht hoffnungslos 
und ungeduldig wird, so setzt sich zu seiner Erhaltung, 
Starkung und Vollendung die Offenbarung des Vaters 
in der Vermittlung durch Christus allezeit unter den 
Glaubigen fort, und zwar nicht bloss im Allgemeinen 
so, dass in den Glaubigen Christus und sein Reich im- 
mer mehr verklirt, das Wesen, die Ordnungen und Ge- 
setze dieses Reiches immer mehr aufgeschlossen werden, 
sondern auch insbesondere so, dass die Hoffnung und 
Geduld (vouor7) auf die Zukunft Christi und die Voll- 
endung seines Reiches am Ende der Tage (éy goyavurg 
amégaec) immer fester, zuversichtlicher und einsichtiger 
wird. Diese besondere — eschatologische Offenba- 
rung der Zukunft oder Wiederkunft Christi (saoovola 
Matth. 24, 3 ff. 4 Thess..3, 13..5, 23. 2 Thess. 2, 1. 
u.a.) am Ende der Tage zur Vollendung seines Reiches 
— nennen wir nach neutest. Sprachgebrauch vorzugs- 
weise die dsoxciuyuc Inood Xosorov oder tye dogy¢ 
aviov 1 Kor. 1, 7 2 Thess. 1, 7. 41 Petr. 1, 7. 13. 
Apok. 1, 1. Wie die Vollendung des Reiches Christi 
auf der Stiftung und dem Wesen desselben beruht, die 
Hoffnung auf die Zukunft Christi in dem Glauben an 
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seine Geschichte und Gegenwart wurzelt, so beruht 
auch diese besondere eschatologische Offenbarung auf 
der allgemeinen, wodurch der Glaube an Christus ge- 
grundet und geférdert wird, und kann als die Vollen- 
dungsspitze, gleichsam als Abschluss der letzteren ange- 
sehen werden. 

In dieser besonderen, eschatologischen Hoffnungsoffen- 
barung unterscheiden wir, wie in jener allgemeineren 
Glaubensoffenbarung, ein objectives und ein subjecti- 
ves Moment. 

Christus und der Vater in ihm offenbaren sich ob- 
jectiv in der Geschichte des géttlichen Reiches, in je- 
dem Act der dusseren Verbreitung und inneren Kriafti- 
gung und Vollendung desselben. Christus kommt darin’ 
aus seiner Verklarungsferne der Welt immer naher, wird 
in der Weltgeschichte immer allgemeiner und unmittel- 
barer gegenwartig (seoovo/a) bis zu jenem absolu- 
ten Vollendungspuncte, wo er der ganzen durch ihn er- 
lésten und geheiligten und verklarten Welt in seiner 
vollen Herrlichkeit offenbar geworden ist. Damit ist 
denn die absolute Zukunft des géttlichen Reiches Christi 
absolute Gegenwart geworden und die Welt vollkommen 
erldst, vollendet. Diese objective Seite der eschatologi- 
schen estoxcAving Christi kénnen wir die apokalyptische 
Manifestation nennen. 

Von dieser objectiven eschatologischen Apokalypse 
unterscheiden wir die subjective, oder genauer die an- 
eignende, kraft welcher den Glaubigen oder Hoffenden 
in besonderen Zustinden oder Momenten der innere 
Sinn, Auge und Ohr des Geistes, fur jene erschlossen 
wird; und zwar durch die Mittheilung des heiligen Got- 
tesgeistes Christi, welcher die gliubige Seele zur reinen 
und richtigen Anschauung der Gegenwart und Zukunft 
Christi und seines Reiches erhebt. Haben wir die ob- 
jective Seite der eschatologischen Apokalypse die apo- 
kalyptische Manifestation genannt, so kénnen wir diese 
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subjective die apokalyptische Inspiration nennen. 
Beyde, Manifestation und Inspiration, sind in dem Be- 
grill der eschatologischen Apokalypse eben so unzertrenn- 
lich, wie in dem Begriffe der allgemeinen Glaubensoffen- 
barung. QObne die eschatologische Manifestation Christi 
in der Weltgeschichte hat die eschatologische Inspiration 
keinen objectiven Grund und Inhalt; jene aber bleibt 
oline diese ein den Glaubigen verschlossenes Mysterium, 
ohne Verstandniss und praktische Wirkung.. Und zwar 
verhalten sich beyde so zu einander, dass die eschato- 
logische Manifestation vorangehend die eschatologische 
Inspiration bedingt und bestimmt. Daraus erklart sich, 
dass nur in grossen weltgeschichtlichen Epochen des 
Reiches Christi die eschatologische Apokalypse originell 
und lebendig hervortritt, in dem periodischen Verlauf 
der Epochen dagegen zurucktritt. 

Den Inbegriff nun der eschatologischen Apokalypsen, 
so des alten, wie des neuen Testaments, nennen wir die 
biblische Apokalyptik. 

Vergleichen wir die Erklarung des Wortes esoxca- 
Avwes, welche wir bey den Griechischen Auslegern der 
Joh. Apokalypse als stehende Tradition zu 1, 1. finden 
und welche so lautet 1): “Anozdduyig gory 7 THY KQU- 
ATOY fiVOTHOiaY Onhworg navavyalomevoU TOD 7 yEWo- 
vinou tro Wuyys, eite dia Péimy ovEergatuy, site nad 
umag én Selec ehdapweng, so entspricht sie dem allge- 
meinen biblischen Offenbarungsbegriff, allein zur Defi- 
nition der Johanneischen Apokalypse, so wie der Apo- 
kalyptik tberhaupt fehlt die nihere Bestimmung des 
eschatologischen Inhaltes der xoumva s:vot7oue. 


4) S. Suicer. Thesaur. unter ¢aozcuduwes und Catena in Epp. 
cathol. et Oecumenii et Arethae Commentarii in Apoc. ed. 
Cramer. p. 182. 
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fo.4e 


Verhaltniss der Begriffe dnonaduyis, omvacias oder ogaos und 
ayopyteia. Nahere Bestimmung der pneumatischen Form der 
Apokalypse yom neultestamentlichen Standpunkte. 


Der biblische Begriff der enozciuwrg wird im N. T. 
theils mit dem Begriff der soo0gyreia synonym gebraucht, 
wie Apok. 1, 1. 3. 22, 18. 19., theils davon unterschie- 
den, wie 1 Kor. 14,6. Ausserdem werden 2 Kor. 12, 1. 
anozcdluwerc und omteoiae als verwandt und zusammen- 
gehérig zusammengestellt. Ferner unterscheidet Paulus 
unter den pneumatischen Gaben 1 Kor, 14, 6. die a@mo- 
xochuwee nicht nur von der soop7te'a, sondern auch 
von der yr@org und drdayy. Endlich fuhrt er a. a. Q. 
V. 26 ff. unter den verschiedenen Vortragen in den Ge- 
meindeversammlungen nach einander auf den wads, 
die didayi, die enoxaduwee, die yAdoouw und die éggry- 
vsia, worauf er dann als Hauptunterschied den zwischen 
den Propheten und Glossisten aufstellt und jenen vor- 
zugsweise die cstoxcAvwee zuschreibt. 

In diesen Paulinischen Zusammenstellungen, Unter- 
scheidungen und Gegensatzen der svevsreceza sind na- 
here Bestimmungen des Begriffs der asroxaiuwee ange- 
deutet, welche sehr dazu dienen, besorders die subjective, 
namentlich psychologische Form der Apokalyptik niher 
kennen zu lernen. Die Paulinischen Bestimmungen gel- 
ten freylich zunichst nur von der Christlichen enoxd- 
Avwig, allein diese ist eben nur die vollendetere alt- 
testamentliche. 

Die amonuchuwes ist zunachst und wesentlich ein Act 
Gottes, dessen naher bestimmte Form bey der Mitthei- 
lung an den Menschen das gyevuce tov Fsov ist. Dem 
Menschen durch den heiligen Gottesgeist gegeben, von 
ibm empfangen, ist die asonchuwee ein myvevsratinor, 
ein yaoeoure des géttlichen Geistes, nach der naheren 
neutestam. Bestimmung in ihrer vollkommneren Gestalt 
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vermittelt durch Christus. Sie bezieht sich wesentlich 
auf den erkennenden menschlichen Geist, und zwar ni- 
her auf die religidse Erkenntniss; aufgenommen von dem 
menschlichen Geiste wird sie ein religidser Erkenntniss- 
act desselben. Insofern gehért sie mit der yrworg zu- 
sammen. - “Anoxeduweg und yyeorg sind die beyden 
Cardinalformen der religiésen Erkenntniss, des glaubi- 
gen Gemuthes. Wir kénnen nach neuerem Schematis- 
mus die erste die unmittelbare, die zweyte die mittel- 
bare nennen. Jene ist die Empfangnissform des erken- 
nenden Geistes fur die Wahrheit Gottes, diese die Form 
der Entwicklung, der Bildung der empfangenen Wahr- 
heit im denkenden Geiste. Wahrend daher dieser vor- 
zugsweise die Erkenntniss im Begriff, im Worte eigen 
ist, ist jener die Erkenntniss in Gesichten, omzaolur, 
oder ogasata, oocosrg eigenthumlich. 

Wenn Paulus 2Kor. 12,1. asoxaAvweeg und onto 
oiae synonym gebraucht, so ist in dieser Synonymie das 
Verhialtniss nicht dieses, wie es Theophylakt zu jener 
Stelle bestimmt, indem er sagt: 7 castox. mhéov ve éyet 
INS OMTHOIaS 4 MEY YOO movoY PrEénery DidwoLy, HUT 
O& nai te Badvvegoy TOV OowmEevou anoyumvoi. Denn 
nach Paulus und uberhaupt nach der Schrift giebt es 
keine éstacia ohne gnoxcduyig und umgekehrt, so 
dass die omvao’e die wesentliche, urspringliche geistige 
Zustandsform im Empfangen der Offenbarung ist. 

Diese urspriingliche Zustandsform des Geistes in der 
anouakuyrg wird von Paulus a. a. O. niiher bestimmt 
als éxovaorg, als eine Verziicktheit, Erhobenheit des Gei- 
stes uber das irdische Bewusstseyn zur unmittelbaren 
Anschauung oder Vernehmung géttlicher Weisungen. 
Vgl. AG. 10, 10. 41, 5. 22, 17. Apok. 4, 10 ff. 4, 440. 
Daniel 2,1. u. a. Mit dieser gxoraore ist gleichbedeu- 
tend die avafacwe (cvufatenov), dvadyyuc. Dieser 
Zustand entsteht durch die tberstrémende Fulle des 
gottlichen mvevma, welches tbermiachtig den mensch- 
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lichen Geist aus der Schranke seines irdischen somati- 
schen Bewusstseyns binausreisst und ibn hinaufzieht zur 
unmittelbaren Anschauung himmlischer Dinge. Auf den 
niederen Stufen ist der Zustand ein rein traumartiger, 
und die Visionen und Apokalypsen werden dem Men- 
schen zu Theil in nachtlichen Traumen, dra Fefwy over- 
oatwy; auf den héheren Bildungsstufen kann die é- 
ovacrg auch im sonst wachen Zustande ze% Ung ein- 
treten; aber immer ist sie ein Zustand, wo das irdische 
Bewusstseyn, das dialektische Denken und seine yvo- 
org zurucktreten, Wort und Begriff vergehen, und der 
menschliche Geist, von dem stvevsre eov uberfluthet, 
sich ganz und gar in den géttlichen Dingen versenkt. 
Und wie es dem Menschen auch in diesem Zustande 
nicht gegeben ist, das Géttliche unmittelbar, d. h. in 
schlechthin géttlicher Weise, zu erkennen, sondern nur 
im Bilde, so ist, was er in der apokalyptischen gxore- 
org schauet, das seiner Daseynssphare entnommene Bild, 
welches Gott ihm zu schauen giebt als Abbild seiner 
Wahrheit. 

Allein die csrozaiuwee mit ihren Gesichten ist be- 
stimmt, einmahl demjenigen, der sie empfangt, die Wahr- 
heit zum bleibenden Besitzthum, zur Vollendung seiner 
Erkenntniss mitzutheilen, sodann durch ihn dieselbe der 
religidsen Gemeinde zu Nutz und Frommen kund zu 
machen, In dieser Zweckbestinmmung legt, dass die 
anoxaédvyg nicht im stummen Anschauen verschlossen 
bleiben kann, sondern in den Zusammenhang des mensch- 
lichen Erkennens eingehen und zur menschlichen Rede, 
Darstellung und Erzihlung sich gestalten muss. 

‘Hier tritt nun die ewoxdduwie und éataoia in Ver- 
bindung mit den pneumatischen Darstellungsgaben und 
Darstellungsformen. Nach Paulus kénnen wir drey 
Hauptdarstellungsgaben unterscheiden, die yiwoon, die 
noopyrsia und die deday7. Die enoxcdvwee kann in 
ihrer weiteren Entwicklung im menschlichen Geiste in 
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alle drey eingehen. Sie kann mit der ydwoce, dem 
yidooag dakeiy beginnen, aber auch gleich mit der 
noogyteia, und von dieser unmittelbar, von jener aber 
nur durch die g9anveia@ zur d:day7 tbergehen, in wel- 
cher die entwickelnde dialektische yvmore sich des Ge- 
offenbarten bemachtigt und sich in lehrhafter Rede aus- 
drickt. 

So lange die emoxdéiuwue eben nur das pneumalti- 
sche Gefuhl beruhrt, dasselbe tberstrémend gleichsam 
in einzelnen Schlagen trifft, hat der Mensch das Mini- 
mum von mittheilender Darstellungsgabe, die yioooa, 
worin sich die Gemiithsbewegung in ihrer Ubermichti- 
gung durch das gayevuae unmittelbar ausdrickt. Hier 
ist noch keine Thatigkeit des vovg, noch kein objecti- 
ves Schauen, auch im Bilde nicht, und so entsteht auch 
keine deutliche Rede und Darstellung. Wo dagegen die 
ustozxa)vwre sich vor dem schauenden youvg in Gesich- 
ten und Bildern entwickelt, somit auch Einzelnes in ei- 
nem Ganzen und ein Zusammenhang mehrerer Momente 
gedacht wird, da ist auch die Méglichkeit gegeben, das 
Geoffenbarte, wie es geschauet oder wahrgenommen ist, 
darzustellen. Diese Darstellungsgabe ist die sooprter«, 
und diese die wesentliche Darstellungsform der eoxcd. 
éy omtaciatc. Der apokalyptische Sprecher oder Schrei- 
ber ist ein s1g0g7tyc, und was er spricht oder schreibt, 
sind nach Apoc. 1, 3. u. a. doyor tHg mMoOpNHtElag. 

Tloogyteia ist nach der Etymologie, so wie nach 
dem biblischen und classischen Sprachgebrauch zunachst 
das Aussprechen, Mittheilen des geoffenbarten géttlichen 
Willens kraft géttlicher Berufung, kraft pneumatischer 
Befabigung. Die soogyteia setzt die amoxz. voraus; es 
giebt keine moog. ohne asoxcduye 1 Kor. 14, 30. 

Je nachdem nun die @moz. entweder den Willen 
Gottes tiberhaupt, das Wesen seines Reiches, die Ord- 
nungen desselben, die Gegenwart Christi in der Ge- 
schichte u.s. w. oder insbesondere die Zukunft Christi 
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und seiner Reichsvollendung zu seinem Inhalte hat, wird 
die soopyteia entweder Aussage, Verkundigung des 
géttlichen Willens, Rathschlusses, der goéttlichen Wahr- 
heit uberhaupt, oder sie wird insbesondere Weissagung, 
Vorherverkundigung der Zukunft des géttlichen Reiches. 
Im ersteren Falle nennen wir sie dem Obigen zu Folge 
die Glaubensprophetie, im zweyten die Hoff- 
nungsprophetie. Die Glaubensprophetie wird zwar 
als Prophetie immer den Charakter der unmittelbaren 
Erkenntniss, der anschauenden, an sich tragen, und 
so tberwiegend in symbolischer und parabolischer Art 
darstellen, aber je naher sie sich mit der yyrworg 
bertihrt, desto mehr in ihrer weiteren Entfaltung in 
die dsdayy wbergehen, 1 Kor. 6, 31. 32. Anders die 
Hoffnungsprophetie, die eschatologische Weissagung. 
Weil die hier zum Grunde liegende woz. sich vorzugs- 
weise in Gesichten, Zukunftsbildern dem menschlichen 
Geiste darstellt, so wird diese ssooqate’a auch vorzugs- 
weise Gesichte darstellen oder visionire Darstellung seyn. 
Die praktische Ermahnung wird wegen des wesentlichen 
praktischen Zweckes bey der eschatol. moopyteia nicht 
ausgeschlossen seyn; aber die eigentliche dsdayy liegt 
ihr fern. Ihr Styl wird vorzugsweise der poetische 
seyn, wahrend der Styl der dedey7 und der in die dr- 
dayy ubergehenden seopyreta bey aller rhetorischen Er- 
hebung, der sie fahig ist, dem angehért, was wir Prosa 
nennen. Je nachdem nun die seogyteia der eschatol. 
Apokalypse rein biblisch bleibt, also auf ihrem urspriing- 
lichen theokratischen Boden, ist ihr Styl niher bestimmt 
der alttestam. prophetische, auch in Griechischer Sprache. 
Daher alle neutestam. Apokalypsen Nachbildungen der 
alttest. Propheten sind, und die alttestamentliche im Kanon 
mit der prophetischen Litteratur verwachsen ist, obwohl, 
wie nachher genauer erértert werden wird, von dersel- 
ben verschieden. Sucht diese sgopyrela aber, vornebm- 
lich aus apologetischem Interesse, die ausserbiblische lit- 
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terarische Form, namentlich die Hellenische, so ist’s na- 
turlich, dass sie sich die entsprechende Hellenische Form 
der aoopyteia, die sibyllinische Orakelform mit ihrem 
epischen Versmaass, zum Muster nimmt. 


5. 


Vergleichung der biblischen Apokalyptik und der Hellenischen 
Mantik. 


Die Neigung der Apokalyptik zur Hellenischen Si- 
byllenform setzt eine gewisse Analogie zwischen der 
biblischen und Hellenischen ¢stoxcduwrg und ngogrtelu 
voraus. 

Es ist interessant, kurz diese Analogie niher zu be- 
trachten. 

Jede Religion hat, sobald sie sich uber die ersten Stufen 
des Passiven und Unbewussten erhebt, ihren Offenba- 
rungsbegriff. Je mehr in dem Hellenischen Polytheismus 
das Verhaltniss zwischen den Géttern und den Menschen 
als ein lebendiges, geistiges erfasst wird, desto mehr tritt 
in ihm der Gedanke hervor, dass die Gottheit allezeit 
und tberall dem empfanglichen und fragenden Menschen 
ihr Wissen und ihren Willen offenbart. Wie nun nach 
Hellenischer Religion +) die Gottheit ihren Willen und 
ihr Wissen nicht bloss mittelbar in 4usserlich wahr- 
nehmbaren Zeichen (dem Végelfluge, dem Opfer u. dgl.), 
sondern auch unmittelbar im menschlichen Geiste, in 
nachtlichen Tréumen oder auch bey wachen Sinnen in be- 
sonderen Ekstasen kund gab, so war auch den Menschen 
die Fahigkeit verliehen, jene mittelbaren Offenbarungen 
aus den Zeichen zu deuten, diese unmittelbaren zu em- 
pfangen und zu verstehen. Diese Fuahigkeit oder, in 
ihrer Ausbildung, Kunst war bey den Hellenen die Man- 


4) Vgl. hier itiberhaupt K. F. Hermanns Lebrbuch d. gottes- 
diensil. Alterthiimer der Griechen Theil 2. Cap. 3. 
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tik (divinatio) im weiteren Sinne, welche theils mit dem 
priesterlichen Beruf verbunden war, theils einen eigenen 
Beruf bildete. In diesem weiteren Sinne waren pay- 
rela, Moeopyteia, waver und weogr7ty¢g im popularen 
Sprachgebrauch eins. Allein es gab eine wavreia im 
engeren und besonderen Sinne, welche, yvorzugsweise 
dem Apollinischen Cultus eigen, die eigentliche Kraft 
und Seele der als eine héhere Offenbarungsform gelten- 
den Spruchorakel war. Nach der Platonischen Ablei- 
tung von maivosvae ist diese wavtera die polytheistische 
Begeisterung, Gotterfilltheit (évdovoraopiog oder éxota- 
org), die Verzucktheit des Gemuthes, worin der Mensch 
die Gottheit unmittelbar vernimmt und ihr unmittelba- 
res Offenbarungsorgan wird. Plato beschreibt in der 
bekannten Hauptstelle im Timaeus p. 71 u. 72. (ed. Becker 
p- 101 et 102.) die savreta, im Gegensatz des Adyog 
und der goovyorg, als den enthusiastischen Zustand, 
worin auch das niedere Seelenleben Theil hat an der 
gottlichen Wahrheit. Ovdeig yao, sagt er, évvovg 
épamterae paving évdésou nal cayndorvs, adh GY rod 
UNVOY TTY THC Pooryoswg MedNGelo DVVamUY H dtc 
vooov 4 tive évPovoraomoy swaocddakag. Damit aber, 
fahrt er fort, dasjenige, was in dem mantischen Zustande 
gesprochen oder geschauet — oder geoffenbaret sey von 
der géttlichen Wahrheit (Goa &yv gaouetva opdy), dem- 
jenigen, den es betrefle, verstindlich werde und zum 
Heile gereiche, habe das Gesetz, weil der Mantische in 
seiner @gooovvn, was er gesprochen und geschauet, selbst 
nicht zu verstehen und zu deuten vermége, den Beruf 
der Propheten (vo tay sgopytay yévoc) den évPéorg 
feavteiceg als Richter und Ausleger zugeordnet, ja uber- 
geordnet, welche durch die ihnen eigenthiimliche ow- 
gpooovvy oder godvrorg befahigt seyen, die anigmati- 
sche Rede und Vision der saévterg auszulegen. 

Der Unterschied zwischen dieser polytheistischen say 
tela und soopyreta, und der theokratischen cstoxaAu- 
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wee und googrteia hat sein Princip eben in der Ver- 
schiedenheit der Idee Gottes. Je nachdem der sich of- 
fenbarende Gott als der schlechthin heilige Geist der 
Liebe und Weisheit, oder als die sittlich mehr und we- 
niger unbestimmte Macht des Naturgeistes gedacht wird, 
muss auch die ¢moxzcAvye dort und die wavreia hier 
verschieden seyn. Da der Polytheismus seiner Natur 
nach keine universelle heilige Geschichte Gottes, kein 
universalhistorisches Mysterium kennt, so kann auch 
see geavteia keinen Inhalt der Art haben, wie die 
biblische gstoxadvyre. Nicht die géttliche Wahrheit in 
ihrer Absolutheit und Allgemeinheit, sondern einzelne 
Satzung und einzelnes Gebot; nicht die nothwendige 
Geschichte der Menschheit und ihr absolutes Vollen- 
dungsziel, sondern die particulire, mehr und weniger 
zufallige Begebenheit — sind ihr Inhalt. Ist ferner der 
biblischen aztoxaduyec wesentlich, sich dem gotthewuss- 
ten Gemuthe, — der eigentlichen Vernunfttiefe des 
menschlichen Geistes mitzutheilen, so hat die Helleni- 
sche payve/e nach Plato ihren Sitz in dem niederen 
Seelenleben, dem unvernunftigen und sittlich indifferen- 
ten. Damit hingt zusammen, dass, wahrend nach Plato 
die mevteia und moogyteia wesentlich verschiedene 
Seelenzustinde sind, und verschiedene Subjecte haben, 
die biblische anoxcduyug und noogyteta gleicherweise 
dem vernunftigen myevja angehéren und, je ausgebilde- 
ter sie sind, desto mehr in einem und demselben Sub- 
jecte vereinigt einen ungetheilten persdnlichen Geistes- 
process bilden. 

Indess kann diese Verschiedenheit die wesentliche 
Gleichheit des naturlichen psychologischen Processes, so 
wie der Gesetze des menschlichen Denkens und Spre- 
chens in beyden Offenbarungsweisen nicht aufheben. 
Bey aller Ungleichheit des Inhalts und des Impulses sind 
die Erscheinungsformen des Apokalyptischen und Man- 
tischen einander ahnlich. So ist die Ahnlichkeit zwi- 

Liicke Comment. Fh.IV.1. 2. Aufl. 3 
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schen der Delphischen sreyvrere und dem Christlichen 
hadeiv ydwooure in Korinth vgl. 1 Kor. 14, 23., zwi- 
schen der biblischen égzoraorg und dem Hellenischen 
évFovornomog unverkennbar, 

Jesaias 41, 22 ff. spricht dem Polytheismus noch alle 
wahre Weissagung unbedingt ab. Aber nachdem das 
Judenthum, besonders in Alexandrien, sich mit Helleni- 
scher Cultur befreundet hatte, nahert sich auch die bi- 
blische Apokalyptik der verwandten Hellenischen Man- 
tik, und seitdem man tberhaupt angefangen hatte, aus 
apologetischem und missionarischem Interesse die bibli- 
sche Religion den Griechen und Rémern in verwandten 
Formen naber zu bringen, tragt auch die biblische Pro- 
phetie kein Bedenken, sich in der den Griechen und 
Rémern bekannten sibyllinischen Form darzustellen. 


Ce. Ge 
Die Verbindung von Weissagung und Geschichte in der Apo- 
kalyptik. 

Die eschatologische Apokalypse hat es, wie gesagt, 
vorzugsweise mit der Zukunft des géttlichen Reiches 
zu thun. 

Die Zukunft ist in dem continuirlichen Flusse der 
Zeit nach ewigem Gesetz der Geschichte das unmittel- 
bare Product der Vergangenheit und Gegenwart. Wie 
die Geschichte die Vorbildnerin und Weissagerin der 
Zukunft ist, so ist diese die Erfullung der allezeit weis- 
sagenden Geschichte. Man hat den Historiker den riick- 
warts gewendeten Propheten genannt. So kann man 
auch den Propheten, den Apokalyptiker, den vorwiarts 
gewendeten Historiker nennen. 

Das Reich Gottes hebt, wie tberhaupt kein Gesetz 
menschlicher Natur und Geschichte, so auch das Gesetz 
des zeitlichen Zusammenhangs der Dinge nicht auf. Im 
Gegentheil ist die Geschichte des Reiches Gottes in je- 
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der Beziehung die gesetzlichste, die Geschichte der ewi- 
gen und heiligen Gesetze Gottes in der Welt. Es giebt 
keine Weissagung von der Zukunft des géttlichen Rei- 
ches ohne Wissen von seiner Vergangenheit und Ge- 
genwart. Diese Zusammengehérigkeit yon Weissagung 
und Geschichte ist schon von den alttest. Propheten aus- 
gesprochen s. Jes. 41, 22. 46, 8. 9. Jerem. 6, 16. u. a. 
Ist nicht das alte Testament, ja die ganze heilige Schrift 
uberhaupt die innigste Verbindung von Weissagung und 
Geschichte? Uberall kniipft die biblische Prophetie still- 
schweigend oder ausdricklich an die theokratische Ge- 
genwart und Vergangenheit an. Je richtiger diese von 
dem Propheten verstanden wird, desto wahrer ist seine 
Weissagung. Die Geschichte der Theokratie aber hat 
so gut ihre Mysterien Gottes fur den Menschen, wie 
die Zukunft. Auch der Prophet vermag jene nicht zu 
verstehen, als durch dieselbe géttliche Offenbarung, welche 
aus der bisherigen Geschichte die Zukunft des Reiches 
Gottes schafft und enthullt. 

Je mehr nun der Apokalyptiker Vergangenheit, Gegen- 
wart und Zukunft des géttlichen Reiches in dem einen 
und selbigen Lichte der géttlichen Wahrheit zusammen- 
schauet, desto leichter geschieht es, dass, indem er von 
einem bestimmten Standpunkte seiner Gegenwart die 
Geschichte des géttlichen Reiches vorwirts und ruck- 
warts anschauend als ein Ganzes betrachtet, auch seine 
Darstellung von der Vergangenheit und Gegenwart eine 
apokalyptische wird, ein zusammenhingendes visionires, 
symbolisches Gemibhlde. Es ist dann oft schwer, das, 
was dem Seher zu seiner Zeit vergangen und gegen- 
wiartig war, von dem, was er als zukunftig schauet, zu 
unterscheiden; zumahl, wenn die niaheren Zeitverhilt- 
nisse des Apokalyptikers nicht genau bekannt sind. 
Kann der Prophet die Geschichte des géttlichen Reiches 
in ihren Hauptztigen als bekannt voraussetzen, weiss er 
sich mit seinen Lesern in einem gemeinsamen Verstindniss 

3* 
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der theokratischen Offenbarungs- und Reichsgeschichte, so 
wird er in seine Darstellung eben auch nur die nichst- 
liegende Hauptepoche der Geschichte aufnehmen, oder 
auch nur von der epochemachenden Gegenwart aus die 
Zukunft weissagen. Im entgegengesetzten Falle wird er 
in der theokratischen Geschichte immer weiter zuruck- 
gehen bis zu ihren Anfaéngen, und dann entweder dem 
Adam oder Abraham, dem Henoch oder Moses die apo- 
kalyptische Durchschau der géttlichen Reichsgeschichte 
andichten. P 

Wie wenig nun auch diese apokalyptische Behand- 
lung der Geschichte der kritischen entspricht, ja wie 
sehr diese jener widerstrebt, immer bleibt merkwurdig, 
dass die Idee der universalgeschichtlichen Weltbetrach- 
tung, insbesondere der religidsen, und das Interesse daran 
vornehmlich unter dem Einflusse der biblischen Apo- 
kalyptik entstanden ist, und in dieser gleichsam ihre 
erste Schule gemacht hat. 


. Oe 


Das Wesentliche und Wirkliche, Nothwendige und Zufallige, Idee 
und Symbol oder Bild in der Apokalypse. 


Ihrer Idee nach, hat es die biblische Apokalyptik mit 
der wesentlichen Zukunft des géittlichen Reiches zu 
thun, dem heiligen absoluten Zukunftsgange Gottes selbst 
in seinem Reiche, mit Gottes Rathschluss, der geschehen 
soll und muss, « dei yevéoGae Apok. 1,1. Thr wesent- 
licher Inhalt ist also die innere géttliche Nothwendig- 
keit der Geschichte des giéttlichen Reiches, im Gegen- 
satz gegen das, was wir das Zufallige in der Geschichte 
nennen, in dem Sinne nemlich, dass etwas, was geschieht, 
auch nicht oder anders geschehen kéunte, ohne den Fort- 
schritt der géttlichen Reichsgeschichte zu ibrem Endziel 
zu hemmen oder zu alteriren. Ob der theokratische 
oder antitheokratische Kénig so oder so heisst, so oder 
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so lange regiert, die diusseren Begebenheiten des theo- 
kratischen Volkes im Einzelnen sich so oder so gestal- 
ten, ist fur jenen Fortschritt mehr und weniger gleich- 
gultig und insofern zufillig, wie sehr es auch in dem 
naturlichen Erscheinungsgebiete der Geschichte seinen 
pragmatischen Grund und Zusammenhang hat. Indem 
aber die Apokalyptik die geschichtliche Zufilligkeit in 
diesem Sinne ausschliesst, beschrinkt sie sich nicht etwa 
auf das abstract Nothwendige, auf die allgemeinen sche- 
matischen Gesetze des Geschehens, sondern mitten in 
der lebendigen Geschichte will sie die innere Entwick- 
Jungsgeschichte des géttlichen Reiches, wie Gott sie ge- 
ordnet hat, in bestimmten wirklichen geschichtlichen 
Verhiltnissen darstellen. Weder die Zukunft noch die 
Vergangenheit des géttlichen Reiches liegt fur den Apo- 
kalyptiker ausserhalb der geschichtlichen Wirklichkeit, 
sondern in derselben, aber in dem, was in dieser Wirk- 
lichkeit das Wahre und Wesentliche, gleichsam der Kern 
ist, nicht irgendwie Erscheinungsschale. In dieser Be- 
ziehung muss dey Apokalyptiker auch die Zukunft des 
géttlichen Reiches in bestimmten wirklichen chronolo- 
gischen Verhaltnissen anschauen und darstellen. Er sagt 
nicht bloss, dass etwas uberhaupt bald geschehen werde, 
sondern in welcher bestimmten chronologischen Reihe- 
folge, nach welchen Zeichen der Zeit wahrnehmbar, und 
in welcher Zeichenreihe der Zeit eintretend. Allein in- 
dem er so in die volle Wirklichkeit der Geschichte ein- 
geht, kommt er auf ein Gebiet, wo das, was wir das 
Zufallige nennen, mit dem Wesentlichen und Nothwen- 
digen verbunden ist, und zwar fur die pragmatische 
Geschichtsforschung organisch und unaufléslich; wo die 
zeitlose Wesenheit der Zukunft des géttlichen Reiches 
mit der zeitlich nach Jahr und Tag bestimmten geschicht- 
lichen Erscheinung zusammenliegt, und die von Gott ge- 
-schauete unendliche Perspective der Endzukunft aller 
Geschichte sich ihm darstellt in der von ibm in mensch- 
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licher Beschranktheit allein erkennbaren nachsten und 
engen Zukunftsperspective. Hier entsteht fur die Apo- 
kalyptik die Aufgabe, beydes gehérig auseinander zu 
halten und zu verbinden. Je nachdem sie nun diese 
Aufgabe lést, und sich gleicherweise davon fern hilt, 
eben nur das einzelne Zufallige zu wahrsagen oder nur 
das abstract Allgemeine eben als Satz auszusprechen, hat 
sie das Siegel der Wahrheit. Die wahre Lésung der 
Aufgabe kann fur die apokalyptische Theorie nur diese 
seyn, dass der Apokalyptiker, wie in der Vergan- 
genheit, so auch in der Gegenwart und Zukunft des 
géttlichen Reiches alles einzelne Wirkliche, was er er- 
kennt und anschauet, zu einem, ihm von Gott gewiese- 
nen, andeutenden Erscheinungsbilde, Symbol, von 
der ganzen Wahrheit und Wesentlichkeit der géttlichen 
Reichsgeschichte macht, oder, anders ausgedruckt, zum 
Stiicke der Curve, worin die ganze Bahn des gittlichen 
Reiches fiir ihn abgebildet ist und worin er diese pro- 
phetisch anschauet. Mag auch der Apokalyptiker die- 
‘ses Verhiltnisses zwischen den einzelnen mehr und we- 
niger zufalligen Wirklichkeiten und der wesentlichen 
Wahrheit der géttlichen Reichsgeschichte sich selbst nicht 
deutlich bewusst seyn, je mehr seine Darstellung sym- 
bolisch poétischer Art ist, desto mehr wird sie unbe- 
wusst das wahre Sachverhaltniss ausdrucken. Dem Aus- 
leger aber liegt ob, sich die Wahrheit der apokalypti- 
schen Anschauung und Darstellung zum deutlichen Be- 
wusstseyn zu bringen, und darin apokalyptisches Bild, 
Symbol und apokalyptische Idee und Wahrheit zu un- 
terscheiden; so wie der Kritiker das Recht hat, das 
Exemplarische in der apokalyptischen Litteratur darnach 
zu beurtheilen, je nachdem in der Darstellung Bild und 
Idee, Wirklichkeit und Wahrheit der géttlichen Reichs- 
zukunft entweder organisch zusammengewachsen sind, 
ohne unterschiedlos zu werden, oder nicht. 

Man spricht, vornehmlich seit Herder, von einer 
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Philosophie der Geschichte. Sie ist eine der edelsten, 
aber noch am wenigsten geschliffenen und kinstlerisch 
gefassten Perlen in der Krone des menschlichen Wis- 
sens. Ihre Aufgabe ist, das Zufillige und Nothwendige, 
das Einzelne, Wirkliche und das Allgemeine, Erschei- 
nung und Idee in der Weltgeschichte gehérig zu un- 
terscheiden und die Gesetze des geschichtlichen Orga- 
nismus zu entdecken und darzustellen nicht bloss ftir 
die Vergangenheit und Gegenwart, sondern auch fiir die 
Zukunft. Diese Philosophie hat also ihre Prophetie und 
Apokalypse. 

Ich stehe nicht an zu behaupten, dass die unschein- 
bare Wiege dieser vornehmen, glanzenden Wissenschaft 
eben unsere Apokalyptik ist. Eine Philosophie der 
Geschichte ist diese gewiss nicht. Die heilige Prophetie hat 
mit der Philosophie an sich nichts zu thun. Aber eine 
Religion der Geschichte méchte ich sie nennen. Sie 
ist die religidse Anschauung und Betrachtung der Weltge- 
schichte im Lichte der allein wabren, universellen Religion. 
Gewiss ist das philosophische Wissen seiner Form nach 
aus sich selbst, d. h. es hat seine eigene Quelle im 
menschlichen Geiste. Aber sobald es sich seinen Inhalt 
in der Natur und Geschichte sucht, muss es in die 
Schule der inneren und dusseren Erfahrung und damit 
auch in die Schule der Offenbarungen Gottes in der 
Welt. Die Ideen der Weltgeschichte, den idealen Orga- 
nismus, die heiligen Gesetze Gottes in derselben, kurz 
die Wahrheit und Wesentlichkeit der Geschichte 
von ihrem Ursprunge bis zu ihrem Vollendungsziele, 
erfahrt und weiss vor aller und ohne alle Philosophie 
der religidse Geist, insbesondere der prophetische. Die- 
ser hat sie dem philosophischen Wissen der Christlichen 
Welt ubergeben zur weiteren Bearbeitung, aber mit 
seiner unausléschlichen Ursprungssignatur. 


a 


Zweytes Capitel. 


Geschichte der apokalyptischen Litteratur. 


§. 8. 
Die Entstehungsepoche der apokalyptischen Litteratur, im Un- 
terschiede von der prophetischen, im A. T. Die Danielische 
Apokalypse. 


Die apokalyptische Litteratur hat ihren geschicht- 
lichen Verlauf zwischen ihrer Anfangsepoche in der alt- 
testamentlichen Jtidischen und ihrer Endepoche in der 
neutestamentlichen Christlichen Litteratur. 

Ihre Anfangsepoche ist uns deutlich und bestimmt 
in dem Propheten Daniel bezeichnet, wahrend ihre End- 
epoche in keiner bestimmten, abschliessenden litterari- 
schen Erscheinung hervortritt. 

Ausser einigen mehr und weniger deutlichen Prifor- 
mationen giebt es fur uns keine fruhere Apokalypse, 
welche diesen charakteristischen Namen verdiente, als 
die Danielische. In dieser ersten litterarischen Erschei- 
nung erscheint sie im Zusammenhange mit der prophe- 
tischen Litteratur des A. T., aber zugleich im Unter- 
schiede von derselben, als ihr letzter Schéssling, eine 
Fortsetzung und zugleich als eine Abart. 

Wir versuchen, zuerst ein charakteristisches Bild 
von der Danielischen Apokalypse zu entwerfen, und den 
Unterschied zwischen ihr und den friheren propheti- 
schen Productionen des A, B. genauer zu bestimmen; 
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worauf dann die Aufgabe seyn wird, die Entstehung der 
apokalyptischen Litteratur in ihrem Unterschiede von 
der prophetischen historisch zu erkliren. 

1. Es ist fur uns ein gewisses Resultat der histo- 
rischen Kritik und ihrer neueren, tiefer eingehenden 
Verhandlungen mit den Vertheidigern der Tradition 1), 
dass das hagiographische Buch Daniel in seiner gegen- 
wartigen kanonischen Gestalt 2) nach geschlossener Pro- 
phetensammlung zur Zeit des Antiochus Epiphanes, etwa 
um das Jahr 167—166., nicht von dem traditionellen 
Daniel, einem alten Seher (Ezech. 14, 14. 20. 18, 3.), 
sondern yon einem uns unbekannten Propheten der 
Makkabiaischen Zeit, und zwar in seiner gegenwirtigen 
einheitlichen Ganzheit, verfasst ist. 

Der Zweck des Buches ist unverkennbar, das unter 
dem harten Druck der antitheokratischen Weltmacht 
leidende theokratische Volk durch Vorbild und Ermah- 
nung, besonders aber durch die Weissagung von dem 
unfehlbaren, nahen Siege der Messianischen Theokratie 
uber alle feindliche Weltmacht, in seinem heiligen Lei- 
den und Kampf zu trésten und zu stirken. 

Der Verfasser fangt Cap. 1. seine wohlbedachte Com- 
position damit an, dass er den alten Propheten Daniel, 
welchen er zum Trager und gleichsam Burgen seiner 
tréstenden und ermahnenden Weissagung macht, als pro- 
phetisches Vorbild charakterisirt. Er erzihlt, wie der- 


1) Vgl. ausser den neueren Commentarien von Bertholdt, 
Hiavernick und von Lengerke, — besonders die Mo- 
nographien von Bleek in d. Berl. theol. Zeitschr. 3, 171 ff. 
Redepenning in d. theol. Studien u. Kritiken 1833. Hea. 
S. 831 ff. und 1835. Heft 1. S. 163 ff. —, dann Ewalds 
Propheten des A. B. Bd. 2. S. 559 ff. und de Wettes Einl. 
in d, A. T. 6. Aufl, S, 379 ff, endlich die Hauptschrift unter 
den vertheidigenden, Hengstenbergs Beytrige zur Einl. 
in d. A. T. Bd. 4. (die Authentie des Daniel und die Inte- 
gritat des Sacharjah, erwiesen —) 41831. i 

2) Im Unterschiede von dem interpolirten und sonst abweichen- 
den Griech. Daniel in der Alex. Ubersetzung. 
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selbe als ein junger Hebrier von edler Geburt, schén 
von Ansehn und kundig in aller vaterlandischen Weis- 
heit, nebst drey anderen hebraischen Junglingen im 3ten 
Jahre des Kénigs Jojakim, als Gefangener, an den Hof 
Nebukadnezars gebracht und unter dem ihm gegebenen 
Namen Beltsazar an jenem Hofe in Chaldaischer Weis- 
heit, wozu namentlich die Kunst der Traum- und Ge- 
sichtedeutung gehérte, zum Hofdienste erzogen sey 1); 
wie aber derselbe bey aller Auszeichnung ia der frem- 
den Chaldaischen Weisheit seinen theokratischen Glau- 
ben, Sinn und Sitte treu und standhaft bewahrt habe. 

Wie sehr sich Daniel namentlich in der Chaldii- 
schen Kunst der Traum- und Zeichendeutung ausge- 
zeichnet, davon wird Cap. 2. als Beyspiel seine gluck- 
liche, zuverlassige Deutung des Traums des KGniges Ne- 
bukadnezar angefuhrt. Aber die Erzihlung und Deutung 
dieses ‘Traumes hat noch den doppelten Zweck, ein- 
mahl zu zeigen, wie die wahre Weisheit allein von 
dem Glauben an den allein wahren Gott ausgehe, denn 
Daniel erkennt die Bedeutung des Traumes durch die 
Offenbarung Jehovas 2, 19 ff., sodann aber, den pro- 
phetischen Grundgedanken des ganzen Buches yon dem 
Wesen und nahen Sturz des viergliedrigen Kolosses, 
d. h. der vier auf einander folgenden Weltreiche durch 
den zermalmenden Stein des Messian. Reiches, — gleich- 
sam compendiarisch auszudrucken. Dabey ist besonders 
zu beachten, dass der heidnigsche Ftirst den weissagen- 


1) Fiir die Darstellung der Danielischen Composition, die wir 
hier beabsichtigen, trigt es nichts aus, ob die Tradition, wel- 
cher der Verf. folgt, richtig ist oder nicht. Die Kritik be- 
zweifelt mit Recht die Zeitangabe 1, 4., und es kann seyn, 
dass Ewald (Propheten des A. B. If. 560) Recht hat, wenn 
er aus den betreffenden Stellen des Ezechiel, so wie aus der 
Vierzahl der Welireiche in dem gegenwirtigen Buche Daniel, 
worin das assyrische Reich fehle und das medopersische Reich 
in ungehoriger Weise in zwey zerlegt sey, vermuthend scbliesst, 
der wahre Daniel habe nach einer alteren’ schriftlichen Tra- 
dition, der Ezechiel folge, am Hofe zu Ninive gelebt. 
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den Traum hat, aber, wie Daniel sagt, weil es ein wah- 
rer Traum ist, von Jehova, worin liegt, dass Gott der 
antitheokratischen Macht selbst die freylich nur traum- 
artige Ahnung ihres dereinstigen Unterganges gegeben hat. 

Daniel wird in Folge seiner Traumdeutung zur Wurde 
eines obersten Vorstehers der Chalddischen Weisen er- 
hoben. 

Hierauf folgt Cap. 3. die Erzihlung von dem Mir- 
tyrerthume der drey Freunde Daniels, welche vor dem 
vou Nebukadnezar errichteten goldenen Bilde nicht an- 
beten wollen, und ihrer wunderbaren Errettung im feu- 
rigen Ofen. Dieser Abschnitt hat im Ganzen die Be- 
deutung einer vorbildlichen Darstellung von der welt- 
uberwindenden Macht der theokratischen Gesinnung. 
Gleicherweise scheint die daran sich anschliessende Er- 
zéihlung yon Nebukadnezars Traum und Wahnsinn Cap. 
3, 31—4, 34. die Absicht zu haben, nicht bloss den 
Traumdeuter Daniel von Neuem zu verherrlichen, son- 
dern auch in einem kleineren Bilde zu zeigen, wie auch 
die héchste Heidenmacht den heiligen Machtordnungen 
Gottes erliegen miisse. Auch die hierauf folgende Er- 
zihlung Cap. 5. von Belsazars, des letzten Chaldierké- 
niges, Gastmahl in der Nacht der Eroberung Babels und 
von der bey dem Mahle an der Wand erscheinenden 
und den Kénig erschreckenden Schrift (Gezahlt, gezahlt, 
gewogen und getheilt!), welche Daniel allein zu deuten 
vermag, — ist nicht ohne Beziehung auf den propheti- 
schen Grundgedanken des Buches. Sie soll andeuten, 
dass die Epoche, in der die Macht Babels zerstért, und 
die Weltherrschaft an den Mederkénig Darius ubergeht, 
von Gott vorheryersehen, und als die géttliche Erfullung 
wie des friiheren weissagenden Traumes von Nebukad- 
nezar, so der weissagenden Schrift am Tage zuvor an- 
zusehen sey. 

Uberhaupt kinnen wir die fiinf ersten Capitel die 
Danielische Apokalypse im Kleinen neunen, worin, wie 
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in einem Segment des grossen prophetischen Gemiahldes, 
in vorbildlicher Weise gezeigt wird, wie die theokrati- 
sche Prophetie ihre unfehlbare Erfullung hat, und wie 
dieselbe selbst den Hauptern der heidnischen Weltmacht 
_die traumartige Abnung giebt von ihrem durch Gott 
geordneten Sturze. 

Die Erzahlung von Daniel in der Léwengrube unter 
der Herrschaft des Meders Darius, Cap. 6, 2—29. 1), 
schliesst den ersten Hauptabschnitt, welcher mit dem 
zweyten rein apokalyptischen Hauptabschnitte, Cap. 
7—12., verglichen als ein Gemisch von Erzahlung und 
Prophetie erscheint, ab. Sie hat eine ahnliche Bedeu- 
tung, wie die Erzihlung Cap. 2., nur dass hier die 
exemplarische theokratische Glaubenstreue des Daniel 
insbesondere hervorgehoben wird, und dabey darauf ein 
Gewicht gelegt zu werden scheint, dass Daniel, der 
fromme Theokrat, auch wenn die Erfullung der Weis- 
sagung verzieht und die heidnische Weltmacht von Neuem 
glinzend hervorbricht, in Geduld treu bleibt. 

Der zweyte Haupttheil des Buches, der ‘eigentlich 
prophetische, hat das Eigenthumliche, nicht sowohl dass 
hier Daniel in der ersten Person von sich spricht, was 
untergeordnet ist, als vielmehr, dass der Verf. in einer 
zusammenhangenden Reihe von rein theokratischen Ge- 
sichten, Offenbarungen und Engelbelehrungen, welche 
der theokratische Prophet Daniel selber zu verschiede- 
nen Zeiten empfingt, den prophetischen Grundgedanken 
fortschreitend entfaltet. Die QOffenbarungen tuber den 
Gang und die Zukunft der Theokratie schreiten in chro- 
nologischer Ordnung yon dem Unbestimmten zu dem 
Bestimmten fort, und schliessen mit der Schau in die 
nichste Zukunft von der Gegenwart des Verfassers aus, 
in welchem der Daniel aus alter Zeit wieder erstanden 


4) Uber den ungeschiehtlichen Charakter dikser Erzihlung vgl. 
Lengerke zu d. St. und de Wettes Einl. S. 384. 
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ist, 12, 13. Was im ersten Theile das Heidenthum in 
der Person Nebukadnezars im Traume, und in der Per- 
son Belsazars, des letzten Chaldierftrsten, in einzelnen 
symbolischen Schriftztigen schauete, ohne es aus sich sel- 
ber zu yerstehen, das schauet hier vollstindiger, deut- 
licher, zusammenhingender der Theokrat selbst, und 
versteht es durch héhere Engeldeutung mit vollkomme- 
ner Sicherheit. 

In dem ersten nichtlichen Traumgesicht Cap. 7., 
welches Daniel im ersten Jahre des babyl. Kénigs Bel- 
sazar empfaingt, schauet er in vier aus dem durch die 
Winde des Himmels aufgeregten Meere, also aus tiefer 
Verborgenheit, nach einander hervorsteigenden wunder- 
samen Thiergestalten die schon Cap. 2. angedeuteten 
vier Weltreiche, wie sie, jedes in seiner Eigenthtimlich- 
keit in einem entsprechenden Thiersymbole charakteri- 
sirt, auf einander folgen, so dass das letztere die fru- 
heren zerstérend in Einem Horne die Spitze der bésen, 
vermessenen Weltmacht erreicht, wo dann das Weltge- 
richt Gottes eintritt und vor dem ewigen Messiasreiche 
alle antitheokratische Weltmacht zerstiebt. In diesem 
Gesicht schauet der Prophet den Messias als in den Wol- 
ken erscheinenden Menschensohn, der von Gott die ewige 
Herrschaft empfingt. Das Gesicht geht uber die Fas- 
sung des Propheten hinaus, Ein Engel deutet es ihm, 
aber obwohl er die Sache in seinem Herzen bewahrt, 
‘bleibt er doch erschrocken vor dem grossen Gedanken. 

Das zweyte Gesicht, welches Daniel noch unter 
dem babylonischen Kénige Belsazar zwey Jahre nach 
dem ersten empfaingt, Cap. 8., bezieht sich bestimmter 
auf die Endzeit. 

In dem ersten Gesichte, wie in dem Traume Nebu- 
kadnezars, schauet der Prophet in einem universalhisto- 
rischen Uberblick die vierfache Weltmacht in der Reihe- 
folge des Chaldaischen, Medischen, Persischen und Ma- 
cedonischen oder Griechischen (Alexanders und seiner 
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Nachfolger) Reiches. In diesem zweyten schauet er, mehr 
dem Ende zugewendet, in einem engeren Rahmen 
nur den geschichtlichen Process des Medisch-Persischen 
(Widder) und des Griechischen Reiches (Ziegenbock). 
So tritt auch in diesem Gesichte die Charakteristik des 
schon.im ersten angedeuteten Macedonisch-Syrischen An- 
tiochus Epiphanes bestimmter hervor, damit aber zu- 
gleich die erste chronologische Bestimmung des Messia- 
nischen Endpunktes auf 2300 Tage, d. h. von dem Mo- 
ment des Verwustungsgrauels im Heiligthume an gerech- 
net, 6 Jahre und 8 Monate 1), Obwohl dem erschrocke- 
nen Seher durch den Engel Gabriel das Gesicht gedeu- 
tet, aber zugleich befohlen wird, das Gesicht zu versie- 
geln, da es auf lange Zeit hinausgeht, ist er doch noch 
unbefriedigt, — ,,betaubt ob dem Gesichte”, und so wird 
eine weitere Offenbarung der giétilichen Geheimnisse 
nothwendig. 

Das Nichste ist, dass der Prophet im ersten Jahre 
des Medischen Kéniges Darius Cap. 9. eine belehrende 
Offenbarung empfangt wher die schon geheiligte, festste- 
hende prophetische Zahl der 70 Jahre des Jeremias. 
Diese Zeit sollte vergehen uber den Truimmern Jerusa- 
lems, von der Babylon. Zerstérung an bis zum Falle 
Babels, so wie bis zur Ruckkehr und zu dem Wiederbau 
der Stadt und des Tempels, also dem Messianischen Heile, 
s. Jerem, 25, 12. 29,10. Allein das Babylonische Reich 
war fur den Seher in jener Zeit (unter der Medischen 
Herrschaft) zerstért, fur den Schriftsteller zu seiner Zeit 
auch Stadt und Tempel wieder aufgebauet, aber das 
Messianische Heil noch nicht erschienen. Offenbar will 
der Verf., dass auch fiir seine Zeit die schon in heili- 
ger Schrift gegebene Weissagung des Jeremias Bestand 
und Wahrheit haben soll. Nach dem buchstablichen 
Verstande derselben war diess aber unméglich, da seit 


1) S. Lengerke zu*Daniel 8, 15. 
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den 70 Jahren des Jeremias schon Jahrhunderte vergan- 
gen waren obne das Messianische Heil. Wie also? Der 
Verf. lasst den Daniel in Gebet und Fasten im Namen des 
Volkes Busse thun und flehen um die baldige Erfiillung 
der Weissagung von der Wiederherstellung der Stadt 
und des Tempels; worauf dann der Engel Gabriel die 
viel weiter in die Zeit hinausgreifende Gotteserklérung 
giebt, dass nicht 70 Jahre, sondern 70 Jahrsiebende be- 
stimmt seyen uber das Volk und die heilige Stadt, bis 
das Maass der Sunden voll und die Schuld gestihnt und 
ein ewiges Heil herbeygefuhrt werde. In diesem Zeit- 
raume wird nun fur den eigentlichen Verfasser genauer 
bestimmt einmahl! die Zeit, wo Cyrus kommen und 
die Stadt wieder aufgebauet werden soll, nemlich am 
Ende der sieben ersten Jahrsiebende, sodann die Zeit 
der niachst folgenden 62 Jahrsiebende, in welcher der 
Bau fortgesetzt werden soll, aber unter bedringten Ver- 
haltnissen. Am Ende dieses Zeitraums soll der Vor- 
ginger des Antiochus Epiphanes schnell dahingerafft wer- 
den, und in dem letzten Jahrsiebend der Antichrist, An- 
tiochus Epiphanes die bedrangnissvollste Zeit uber das 
Volk herbeyfiihren, welche in der letzten Hialfte dieser 
letzten Jahrwoche ihre Spitze erreicht und damit das 
Ende herbeyfuhrt. 

Aber damit ist die Weissagung noch nicht geschlos- 
sen. Erst mit der letzten, vollendenden Offenbarung, 
welche nach Cap. 10—12. Daniel, der alte Seher, im 
3ten Jahre des Kéniges Cyrus empfangt, gelangt die 
Prophetie zu ihrem vollen Schlusse. 

In diesem letzten apokalyptischen Bilde tritt die 
Thiersymbolik der friiheren Gesichte ganz zuruck. Was 
Daniel in dreywéchentlicher Fastenzeit und Gebet um 
vélligeres Verstindniss schauet, ist eben nur der Engel 
Gabriel, welcher ihm auf sein Gebet von Gott gesendet 
ist, aber in seiner Sendung durch einen 21 Tage langen 
Kampf mit dem Schutzgeiste Persiens zum Heile des 
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Volkes aufgehalten erst jetzt, nachdem er den Geist 
Persiens mit Hulfe des Judischen Schutzengels, Michael, 
uberwunden habe, erscheint. Hier tritt nun der eigen- - 
thumliche Gedanke hervor, dass die irdische Geschichte 
des Reiches Gottes in dem himmlischen Geisterreiche 
ihr Vorbild hat. Nach diesem Vorbilde ist zwar der 
Kampf mit Persien einstweilen beendigt, aber noch nicht 
geschlossen. Gabriel kehrt zum neuen Kampfe zuriick. 
Aber nach Uberwindung des Persischen Schutzgeistes 
werde, — so lautet die Offenbarung des Engels, — ein 
neuer Kampf mit dem Griechischen nothwendig werden, 
so dass die Weissagung auf dem Seher noch ferne Zei- 
ten sich beziehe. Hierauf giebt der Engel dem Seher 
eine apokalyptische Durchschau durch die Geschichte von 
den drey Nachfolgern des Cyrus bis auf Alexander den 
Grossen, und sodann durch die Geschichte der Macedo- 
nisch-Agyptischen (die siidliche antitheokratische Welt- 
macht) und der Macedonisch-Syrischen Monarchie hin- 
durch bis auf den Antiochus Epiphanes in immer ge- 
naueren kistorischen Zugen. Damit ist die Zukunfts- 
offenbarung bis zur Gegenwart des Verfassers gekom- 
men. Was fur den Daniel unter Cyrus rein zukunftig 
war, schauet der Verf. an als geschichtliche Erfullung 
in der Vergangenheit und Gegenwart. Nun tritt das 
Ende hervor, fur den Verf. die naichste Zukunft nach 
der apokalyptischen Chronologie der 70 Jahrwochen 
Cap. 9. In diesem Ende aber beruhren sich die Spitze 
der Drangsale, der Untergang des antitheokratischen 
Tyrannen, und der Eintritt des seligen Messianischen 
Reiches mit der Auferstehung der Todten und dem Ge- 
richt auch tiber das theokratische Volk. Bey aller chro- 
nologischen Bestimmtheit dieses Endes bleibt die Weis- 
sagung doch dem Daniel der alten Zeit eine unver- 
stindliche; er erhilt den Befehl das Buch zu versiegeln 
bis auf die Zeit des Endes, wo er mit dem Moment 
der Erfullung auferstehen werde zu seinem Loose. 
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2. Worin besteht nun die apokalyptische Eigen- 
thimlichkeit dieser Danielischen Prophetie im Unter- 
schiede von der friheren alttestamentlichen ? 

Der Vergleichungspunkt ist der gemeinsame Typus 
der kanonischen Prophetensammlung des A. Test. Die 
Verschiedenheiten und Abstufungen der prophetischen 
Production in dieser Sammlung sind unverkennbar. Aber 
mit Ausnahme des Jonas, welcher nach Ewald als 
prophetischer Sagenbeschreiber schon zu den Nachtrie- 
ben dieser Litteratur gehért, haben die anderen alle 
einen gemeinsamen Typus, welcher sich zwar in den 
altesten Propheten Joel und Amos am urspriinglichsten, 
auch wohl noch im Jesaias auf exemplarische Weise 
ausdruckt, aber bey aller allmahligen Abschwachung und 
Praformation auf Daniel bis auf Ezechiel und Zacharias 
herab sich erhalt und yon der Danielischen Art wesent- 
lich verschieden bleibt. 

Der Kern der apokalyptischen Eigenthumlichkeit des 
Buches Daniel liegt weder in dem singularen sprach- 
lichen noch rhetorischen Charakter, sondern darin, dass 
die Weissagung Daniels einen anderen Standpunkt und 
Horizont hat, als die fruhere, 

Die frihere Prophetie geht, je echter und kraftiger, 
desto mehr yon einem prophetischen Gottesworte aus, 
welches vorzugsweise praktischer Art sich auf die je- 
desmahlige geschichtliche Gegenwart im Volke bezieht. 
Hier nimmt der Prophet, welcher das Wort empfangt, 
seinen Standpunkt, und weissagt von diesem aus in be- 
rathender, ermalnender, tréstender und strafender Weise, 
in unmittelbarer Bezichung auf die gegenwiirtigen Zustinde, 
dusseren und inneren Verhaltnisse des Volkes, die nachste 
Messianische Zukunft, das Gericht und Heil derselben. 

Hiemit hingt die hohe Einfalt und praktische Ener- 
gie der fruheren Prophetie, so wie die noch ungemischte 
Volksthiimlichkeit ihrer Sprache und Darstellung ge- 
nau zusammen. 

Liicke Comment. Th. IV. 1. 2. Aufl. 4 
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Ganz anders Daniel. Sein prophetischer Standpunkt 
und Horizont ist ungleich héber und weiter, nicht mehr 
der fruhere yolksthumliche, sondern der universalge- 
schichtliche. 

Zwar hat die Idee der Messianischen Theokratie auch 
bey den friiheren Propheten einen universalhistorischen 
Ton, eine universalhistorische Tendenz, Diese ist dem 
Gedanken der monotheistischen Theokratie eingeboren; 
sie ist schon in dem sogenannten Segen und Bunde 
Abrahams ausgesprochen. Als die allein wahre Gottes- 
gemeinschaft oder Religionsgemeinschaft ist die Theo- 
kratie von vorn heraus bestimmt, dereinst alle falsche 
Religion, alles Heidenthum in der Mefschheit zu tber- 
winden und die ganze Menschheit zu durchdringen und 
beherrschen. Aber diese universalhistorische Weissa- 
gung ist in der dlteren Prophetie nur mitgedacht, nicht 
ausgedacht, und bleibt dunkler Hintergrund, wahrend 
im klaren Vordergrund, dem engeren Horizont dersel- 
ben alles sich in den concreten Volks-Zustainden und 
Verhiltnissen concentrirt. Auch die im Exil weissagen- 
den Propheten erheben sich noch nicht auf den Stand- 
pumkt der weltgeschichtlichen Betrachtung. Erst im 
Daniel tritt diese klar und bestimmt hervor. Das Mes- 
sianische Reich ist auch fur ihn ein positives nationales, 
und bey seinem bestimmten Eintritt in die Zeit geht 
es in die concreten Verhiltnisse des Volkes ein, Allein 
schon in dem Compendium seiner Weissagung, dem 
Traumbilde Nebukadnezars Cap. 2., tiberschauet er uni- 
versalgeschichtlich den ganzen Process der heidnischen 
Weltherrschaft, von welcher das theokratische Volk 
Jabrhunderte lang leidet. in der weiteren Entwicklung 
seiner Offenbarung beschreibt er den ganzen antitheo- 
kratischen Weltverlauf von dem ersten weltgeschichtli- 
chen Kampfe an bis zu dem letzten, wo die antitheo- 
kratische Macht ihre Spitze erreicht, damit aber auch 
ihr absolutes Ende fiir die Menschheit. Wie fur ihn 
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das Messianische Reich in der universalgeschichtlichen 
Endepoche des viergliedrigen Kolosses der heidnischen 
Weltherrschaft eintritt, so ist auch dasselbe in seiner 
Weissagung mehr ein universelles Reich, eine Herrschaft 
uber alle Reiche unter dem ganzen Himmel, ein Reich, 
dessen Herr mehr ist, als der blosse Sohn Davids, nem- 
lich der in den Wolken kommende, also vom Himmel 
herniedersteigende Menschensohn, der schon im Himmel 
alle Herrschaft von Gott empfangen hat, ein Reich, 
welches ewig und unverginglich den Tod schon durch 
die Auferstehung uberwunden hat. — 

Wir leugnen nicht, dass die fruheren Propheten 
sich diesem Universalismus oder Idealismus hie und da 
nahern, behaupten auch nicht, dass Daniel schon den 
Christlichen Universalismus ausgesprochen habe. Al- 
lein er ist der erste unter den alttestam. Propheten, 
welcher den universalistischen Standpunkt bestimmt er- 
reicht und damit die eigentliche Apokalypse im Unter- 
schiede der fruheren Prophetie anfangt. 

Diese apokalyptische Grundeigenthumlichkeit durch- 
dringt die ganze Danielische Composition und bestimmt 
ihre anderweitigen apokalyptischen Eigenthumlichkeiten. 
Von diesen heben wir hier folgende hervor: 

Erstlich. Nach Daniel hat auch das weltherrschende 
Heidenthum in seinen Haéuptern, so wie es mit der 
theokratischen Wahrheit in nahere Beruhrung kommt, 
aus tiefster Uroffenbarung im menschlichen Geschlecht, 
eine Ahnung, ja eine traumartige Weissagung von sei- 
nem eigenen Untergange. Freylich nur der Theokrat 
versteht diese Ahnung recht zu deuten. Aber es tritt 
darin eine universalistische Ansicht von dem Offenba- 
rungsgebiete heryor, welcue wir bey keinem fruheren 
Propheten finden. 

Zweytens. Die friheren Propheten bleiben, auch 
wenn sie die Zukunft nicht bloss nach Zeichen, son- 
dern auch chronologisch bestimmen, bey den gewohnli- 

A* 
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chen Zeitmaassen!), welche fur ihre Perspective, ihren 
Horizont vollkommen ausreichen. Aber dem Daniel 
sind selbst die 70 Jahre des Jeremias ein zu kleines 
Maass fiir seine universalhistorische Anschauung; er be- 
durfte eines grésseren Zeitmaasses, gleichsam eines aus- 
gedehnteren oder ausdehnbaren chronologischen Rah- 
mens, und so deutet er die schon geheiligte Zahl des 
Jeremias apokalyptisch auf 70 Jahrwochen oder Perio- 
den von sieben Jahren. 

Drittens. Die dlteren Propheten stellen ihre Pro- 
phetie in ihrer eigenen historischen Person, und in 
eigenen historischen Verhiltnissen dar”). — Der Verf. 
des Daniel dagegen kann, da er in seinem Universalis- 
mus auch ruckwirts schaut, seine prophetische WVelt- 
schau nicht in seinem eigenen Namen darstellen, ohne 
ein riickwirts gewendeter Prophet, d.h. ein Historiker 
zu werden. So kann er als Prophet nicht anders, als 
pseudonym darstellen. Er wiahlt aber geschickt den 
traditionellen Propheten Daniel, welcher an dem Hofe 
Nebukadnezars, auf dem Hohepunkte der Babylonischen 
Weltmonarchie, lebend, im Besitze einer universelleren 
Weisheit, der vereinigten Chaldaischen und Hebraischen, 
aber als wahrer Theokrat in geeigneter Weise die Of- 
fenbarung uber den weltgeschichtlichen Process des 
Kampfes zwischen der Theokratie und den antitheokra- 
tischen Machten von der Anfangsepoche an bis zur End- 
epoche empfingt. So wird der apokalyptischen Pro- 
phetie, je universeller sie wird, die Pseudonymie desto 
mehr Bedurfniss und charakteristisch. Dadurch aber wird 
die prophetische Darstellung in den sogen. Apokalypsen 
immer gelehrter und kinstlicher. 

Viertens endlich. Fir die universalgeschichtliche 


1) S. Knobels Prophetismus 1, 305 ff. 

2) Die gegenwirtige Pseudonymie im Jesaias und Zacharias 
kommt auf Rechnung der Sammler und gehért nicht zur 
Composition, 
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Durchschau in die ferne, fremde Zukunft reicht ein 
einfaches prophetisches Wort oder Gesicht, welches 
sich yon selbst auslegt, wie es die friiheren Propheten 
fur die nichste, mehr und weniger menschlich ver- 
stindliche Zukunft erhielten, nicht mehr aus. Eine zu- 
sammenhangende Reihe von Visionen und Bildern wird 
nothwendig. Aber je mehr einerseits der wirkliche 
Verfasser von+ der Vergangenheit, andrerseits der re- 
prasentirende Prophet von der Gegenwart des Verfas- 
sers und der letzten Zukunft fern ist, desto mehr be- 
darf die Offenbarung, welche der Prophet empfangt, 
einer vermittelnden géttlichen Deutung und Auslegung. 
So geschieht es, dass, wahrend in dem ersten Theile 
der Danielischen Apokalypse der theokratische Daniel 
die Gesichte den Heidnischen Fursten vermittelnd deu- 
tet, im zweiten Theile Daniel selbst durch Engel tiber 
den wahren Sinn der ihm zu theil gewordenen Gesichte 
und Offenbarungen belehrt werden muss. Diese her- 
meneutischen Engelmittlerschaften, welche wir freilich 
schon im Ezechiel, so wie in dem ersten Theile des Za- 
charias finden, werden von Daniel an in den Apoka- 
lypsen stehend. — 

3. Wie ist nun der so bestimmte apokalyptische 
Typus der Dahielischen Prophetie entstanden, oder wie 
ist die Veranderung der Hebriischen Prophetie in die 
Apokalyptik historisch zu erkliren? 

Mit der Erfiillung der alteren prophetischen Grund- 
gedanken von der Bestrafung des Volkes durch den 
Untergang seines selbstindigen theokratischen Staates, 
von der Verbannung, der Befreyung desselben aus dem 
Exile so wie von der Wiederherstellung Jerusalems und 
des Tempels erstirbt allmahlich die urspriingliche He- 
braische Prophetie; der dffentliche, unmittelbar einwir- 
kende Prophetenberuf verschwindet je langer je mehr 
aus dem Volke. Das ist die Zeit von dem 5ten und 
4ten Jahrhundert vor Christo an. Die Restauration des 
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heimgekehrten Volkes durch Neubelebung und weitere 
Entwicklung des heiligen Gesetzes, verbunden mit der 
Concentration des ganzen kirchlichen und politischen 
Lebens in einem immer mehr sich abschliessenden hei- 
ligen Schriftkanon, fubrte zumahl bey einiger Ruhe 
von Aussen einen Zustand von Befriedigung her- 
bey, in welchem die praktischen Anregungen fur den 
prophetischen Beruf im alten Style, welcher an der 
urspringlichen Frische und der idealen Unruhe und 
Sehnsucht des Hebraischen Geistes seine Bedingungen 
hatte, immer schwacher wurden und zurucktraten. 
Indessen war die heilige Messianische Sehnsucht und 
Hoffnung und die damit zusammenhangende prophetische 
Gabe dem theokratischen Volke auf unvergiangliche Weise 
eingeboren. Was die fruheren Propheten von dem 
Heile und der Herrlichkeit der Messianischen Zeit ge- 
weissagt hatten, drickte einen idealen Lebenszustand aus, 
welchem keine sonst noch so befriedigende Gegenevart 
zu entsprechen schien. So konnte schon von wegen 
der prophetischen Schriftsammlung die Messianische 
Hoffnung im Volke nie ersterben. Je mehr das Volk 
sich auf dem Grunde des Gesetzes und der Propheten 
wieder aufrichtete, desto mehr musste das ideale Zu- 
kunftsbild aus den patriarchalischen Verheissungen und 
den prophetischen Weissagungen der heil. Schrift leben- 
dig wieder hervortreten,. und die Gemuther bewegen. 
Traten nun wieder Zeiten innerer und dusserer Noth, 
fremder Tyranney, ja formlicher Verfolgung ein, so ge- 
schah es vermége einer nothwendigen Reaction des un- 
verwuistlichen theokratischen Geistes, dass mit dem neu 
aufflammenden theokratischen Heldenthum und der neu- 
helebten Messianischen Hoffnung auch die schlummernde 
prophetische Gabe im Volke wieder erwachte. Solch 
eine Zeit war es, in welcher der Danielische Prophet 
erstand. Eben in dem kritischen Moment der Makka- 
bdischen Erhebung gegen den tollen Antiocbus Epipha- 
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nes, sO scheint es, ergriff der prophetische Geist den 
Verfasser und trieb ihn nach alter Propheten Art an, 
durch Weissagung von dem unfehlbaren Siege der Theo- 
kratie uber die Heidnische Weltmacht sein Volk zu 
irésten und zu ermuthigen. 

Allein wie seit der alten Propheten Zeit die ganze 
Weltstellung und eben so auch die religidse Denkweise 
des Volkes vielfach eine andere geworden war, so musste 
auch das wieder erwachte Prophetenthum jetzt ein an- 
deres werden. 

Das Volk war seit dem Exile in den universalhi- 
storischen Entwicklungsgang der Volker verflochten 
worden, und in lebhafte Wechselwirkung mit denselben 
getreten. Es erscheint jetzt in dem Organismus der 
Weltgeschichte einerseits als reagirendes, in sich abge- 
schlossenes, theokratisches Element mit der untiberwind- 
lichen, sich unaufhaltsam verbreitenden Macht der wah- 
ren Religion, andrerseits als ein von seiner friheren 
Sprédigkeit befreyetes, fur den Verkehr mit fremden 
Vélkern und den Einfluss ihrer Cultur empfanglich ge- 
_ wordenes Vélkerglied. In seinem wahren theokrati- 
schen Lebenscentrum verharrend, erweitert es gerade 
von diesem aus seinen Gesichtskreis mehr als irgend 
ein anderes Volk zu einem wahrhaft universalhistori- 
schen, und lernt je linger je mehr die Wege Got- 
tes in der Weltgeschichte im Zusammenhange uber- 
schauen. ‘Trat in dieser Periode ein Prophet hervor, 
ein Mann, den sein Beruf auf die Héhe der Zeit und 
des Volkes stellte, so konnte er fur seine Weissagung 
keinen anderen als den universalhistorischen Standpunkt 
erfassen. Seine Prophetie musste eine Apokalypse werden. 

Es kommt aber in der Entstehungsgeschichte der 
alttestam. Apokalypse noch ein anderes sehr wichtiges 
Moment in Betracht; ich médchte es das dogmatische 
nennen, oder, wenn man will, das dogmenhistorische. 

Der Einfluss der altpersischen Religion auf die Ent- 
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wicklung der Judischen Religionsideen in der Zeit der 
Persischen Herrschaft von Cyrus bis auf Alexander den 
Grossen, mit welchem die Griechische Bildungszeit des 
Volkes beginnt, ist ein unbestreitbares Factum ?). 

Je bedeutender dieser Einfluss war, desto mehr 
setzt er gemeinsame innere Beruhrungspunkte zwi- 
schen beyden Religionsweisen voraus. 

Der Persische Dualismus hat in seiner Lehre von 
der unbegrenzten oder unerschaffenen Zeit, dem dunk- 
len Zeitlosen Urgrunde, aus welchem Ormuzd und 
Ahriman hervorgegangen sind, oder dem ewigen Schick- 
sale, welches beyde beherrscht — (Zeruane akharene), 
ein allerdings verhulltes und in seiner Abstractheit un- 
fruchtbares monotheistisches Element. Der Judische Mo- 
notheismus hat dagegen ‘bey aller Absolutheit und Ener- 
gie seines Gottesbegriffs ein dualistisches Element in 
seiner Lehre von dem Gegensatze der Theokratie und 
dem antitheokratischen Weltprincip. Je mehr dieser 
Gegensatz ursprunglich ganz concret geschichtlich, gleich- 
sam positiy gefasst und ausgebildet war als bestimmter 
Gegensatz zwischen dem Einen Volke Gottes und der 
heidnischen Vélkermenge, desto mehr gestattete, ja for- 
derte er einen Fortschritt zu einer idealen universellen 
Fassung. Er forderte diesen Fortschritt in dem Grade, 
in welchem die Jiidische Religionslehre tberhaupt aus 
eigenem Bildungstriebe jetzt auf den Punkt gekommen 
war, wo der positive Glaube sich zu einer idealen 
Gnosis erschloss, welche das besondere aus seinem all- 
gemeinen Grunde und seinem idealen Zusammenhange 
zu verstehen strebte. Fur den Jiudischen Dualismus 
aber insbesondere bot sich der Jtidischen Gnosis als 
anregendes, weiterhildendes Analogon der Persische 
Dualismus dar. So entstand besonders von diesem 
Punkte aus ein merkwiirdiger Assimilationsprocess zwi- 


4) S. von Céllns Bibl. Theologie d. A. T. S, 354. 
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schen der Judischen und Persischen Religionslehre, in 
welchem der lebendigere Judische Monotheismus bey 
aller Aufnahme und Aneignung des Fremden das con- 
stitutive, umbildende Element war. Die ideelle, uni- 
versellere Fassung des Persischen Dualismus war in 
formeller Hinsicht das Héhere. Dieser wich die con- 
cretere positivere Form des Judischen. Aber, indem 
diese jene sich aneignete, erlitt jene von dem ethischen 
Monotheismus des Judenthums aus eine wesentliche Um- 
wandlung. War dort die ethische Seite des Gegensatzes 
zwischen Gut und Bés, Licht und Finsterniss der Na- 
turseite untergeordnet, so musste nach Judischem Prin- 
cip das Verhiltniss gerade umgekehrt werden. Das an- 
titheokratische Heidenthum wird in Folge des Assimi- 
lationsprocesses you dem Judenthum zwar in der Idee 
des bésen Princips in der Welt und somit universeller 
aufgefasst, aber der Satan als Weltherrscher und Furst 
der Finsterniss wird eine ethische Creatur, ein gefalle- 
ner Engel, welcher bey aller Weltmacht, die er hat, 
doch der Allmacht und Okonomie des persénlichen Got- 
tes unterworfen bleibt. 

Hitte nun auch die Zoroastrische Lehre keine der 
Jidischen analoge eschatologische Prophetie gehabt, so 
musste doch schon in Folge jenes Assimilationsprocesses 
die prophetische Weltanschauung der Juden eine andere 
werden. Die Jiidische Prophetie blieb auf dem Boden 
der positiven theokratischen Geschichte. Aber wenn 
sie friiher den Kampf der Theokratie mit der Welt in 
den jedesmahligen historischen Verhiltnissen des Volkes 
betrachtet und in diesem engeren Horizont eben nur ein 
relatives Messianisches Endziel geweissagt hatte, dieses 
oder jenes Volkes Sturz, die Befreyung von dieser oder 
jener Weltmacht, so war sie jetzt auf einen Standpunkt 
gestellt, von wo sie einen universellen Principienkampf, 
einen weltgeschichtlichen Process tiberschauete und dem 
gemiss auch einen absoluten. Schluss, ein den Kampf 


58 II. Cap. Geschichte der apokalypt. Litteratur. 


auf ewig schliessendes, Himmel und Erde umfassendes, 
Messianisches Reich weissagen musste. 

Allein die Persische Lehre hatte eine eschatologische 
Prophetie oder vielmehr ein eschatologisches Dogma 
und hier ein unmittelbares Analogon fur das, was wir 
die Apokalypse nennen. 

Bey der Bestimmung des Persischen Einflusses auf 
die Entstehung der biblischen Apokalyptik liegt fur 
den, welcher diesen Einfluss einmahl gelten lasst, ein 
anachronistischer Missgriff sehr nahe. 

Wir haben eine Art von theologischem System der 
Persischen Religion in dem vielfach genannten Bunde- 
hesch. In diesem Buche finden wir eine sehr ausge- 
bildete Persische Eschatologie, welche der biblischen 
sehr nahe kommt. Allein dasselbe gehért nach dem 
Resultate der Kritik dem 7ten Jahrhundert nach Chri- 
stus an!), Indessen beruhet die entwickeltere Escha- 
tologie dieses Buches auf unverkennbaren eschatologi- 
schen Grundgedanken der Zendbucher?). Von diesen 
hatte, wie Plutarch) bezeugt, schon Theopompus 
zu seiner Zeit Kunde. Um so mehr kénnen wir, auch 
bey dem Mangel an unmittelbaren Zeugnissen, eine As- 
similation der alttestam. und Zoroastrischen Eschatologie 
in dem Zeitalter Daniels zu vermuthen wagen. 

Nach Zoroasters Lehre fallt der dualistische Welt- 
kampf in die begrenzte Zeit. Diese aber war, wie aus 
der unbegrenzten Zeit hervorgegangen, von derselben 


1) Vgl. Kleukers Anh. zum Zend-Avesia 2 Th. S. 137 ff. 
Desselb. Zend-Avesta im Kleinen 2 Th. S.106. Anm. Rohde, 
die heil. Sage S.44 ff. halt es fiir eine Sammlung von Aus- 
ziigen aus alteren und jiingeren zum Theil widersprechenden 
heil. Biichern. 

2) S. Rohde a. a. O. S.461 ff und Stubrs Religionssysteme - 
d. heidn. Volker des Orients S. 371 ff. 

3) De Iside et Osiride c. 47, Vgl. Kleukers Zend- Avesta 
Anh. Bd 4. Th. 4. S. 114 ff., wo Anquetil du Perron, 
und 2. 3. S. 77 f£, wo Kleuker jenen berichtigend die 
Stelle des Plutarch erlautert. 
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auch beherrscht, gleichsam umfasst, musste also in diese 
wieder zurtickkehren. Sonach musste auch der dualisti- 
sche Weltkampf, wie mit der begrenzten Zeit entstan- 
den, so auch mit derselben endigen, und zwar mit der 
ewigen Herrschaft der guten Gottesoffenbarung in Or- 
muzd. Dahin treibt den Persischen Dualismus sein ver- 
hulltes monotheistisches Element. Es gilt uns hierbey 
gleich viel, ob in jenem Endpunkt des Kampfes Abri- 
man bekehrt, wie die Zendbucher anzunehmen schei- 
nen, oder vernichtet werden wird, wie die spiatere 
Theologie anzunehmen scheint; genug er wird tberwun- 
den und mit ihm der Tod. — Die Analogie mit der 
biblischen Eschatologie wird noch grisser durch. die 
Idee des vyermittelnden Siegeshelden, Sosiosch, des Zo- 
roastrischen Messias oder Wiederbringers der Heilig- 
keit und des Heils der Welt, dessen Erscheinung mit 
dem endlichen Siege Ormuzds und der Auferstehung 
der Todten und dem Gericht verbunden gedacht wurde. 
Wie nun nach Zoroasters Lehre in der zeitlichen Welt, 
namentlich in dem Lichtreiche, Alles nach astronomi- 
schen Zahlenverhaltnissen geordnet ist, so ist zu ~ver- 
muthen, dass auch der dualistische Weltkampf seine 
zeitliche Ordnung hat, seine bestimmten Epochen und 
Perioden oder Aonen. Wirklich finden wir nun auch 
in den Zendschriften den Begriff sogenannter grosser 
Zeiten zu 1000 Jahren und die Andeutung von _be- 
stimmten Perioden der Welt- und Weltkampf-Ent- 
wicklung!). In der ersten Periode (zu 3000 Jahren) 
herrschte Ormuzd, wahrend Ahriman gefangen ist (die 
paradiesische Weltzeit), Darauf aber erhebt sich Ah- 
riman und es beginnt die Weltzeit der siindlichen Em- 
porung und steigenden Herrschaft Ahrimans, bis der- 
selbe in der Epoche der Erlésung, des Gerichts und 


4) Vrgl. Kleukers Zend-Avesta im Kl, 2 Th. S. 34. und 
Rohde a. a. O. S. 376 ff. 464 ff 
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Heils iberwunden wird. Mag nun die gewéhnliche Ein- 
theilung des Weltprocesses in vier Perioden zu 3000 Jah- 
ren 12000 Jahren der spateren Ausbildung des Dogmas 
angehéren, und diese nahere Bestimmung erst unter Ein- 
wirkung der Indischen Vorstellung von den Kalpas, den 
Nachten und Tagen Brahmas oder von den vier Zeit- 
altern, in die Persische Lehre gekommen seyn !),— das 
ist unleugbar, dass die Persische Eschatologie ihre welt- 
geschichtliche Chronologie hat und dass schon Theo- 
pompus nach Plutarch a. a. O. dieselbe kennt. 

War die Jiidische Religionsweise in der religidsen 
Weltanschauung uberhaupt mit der Persischen in einen 
Assimilationsprocess eingegangen, so konnte es nicht 
fehlen, dass auch die Judische Prophetie daran Theil 
nabm, und so immer mehr den Charakter der Apoka- 
lyptik bekam. Besonders zweyerley, was schon in 
der Danielischen Apokalypse keimartig, nachmahls aber 
in der Danielischen Periode der Apokalyptik ziemlich 
deutlich hervortritt, sind wir geneigt dem mitwirken- 
den Einflusse der Persischen Eschatologie zuzuschreiben. 

Das Erste ist das Bestreben, die Messianische End- 
epoche im Zusammenhange einer periodischen Einthei- 
lung der vormessianischen Zeit nach universelleren, 
idealen Zeitmaassen (Jahrwochen oder Jahrtausenden) 
zu bestimmen und zu berechnen 2), 

Das Zweyte ist die Richtung der apokalypt. Pro- 
phetie, die Epoche der Messian. Zeit absolut zu den- 
ken, d. h. in dem Ubergangspunkt des Zeitlichen in 
das Ewige, womit dann die Vorstellung zusammenhiangt, 
dass mit dem Eintritte des Messian. Reiches die gegen- 
wartige, vergangliche und unvollkommene Weltgestalt 
aufhéren, die Todten auferstehen und die Macht des 
Todes wie des Satans zerstért werden werde. 


4) S. Stuhr a. a. O. S. 362 und 133 ff. 
2) Im 4 Esra wird der ganze Weltlauf in 12 oder 10 Perioden 
eingetheilt und danach die Messianische Epoche bestimmt. 
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GS" 9. 
Die Danielische Periode der Jiidischen apokalyptischen Litteratur 
bis zur Christlichen Epoche, 

Obwohl ein Spitling der prophetischen Litteratur 
und ausserhalb der kanonischen Prophetensammlung, 
hat das Buch Daniel doch auf die Jiidische Nation und 
Litteratur, insbesondere aber auf die apokalyptische, 
einen grossen, langdauernden Einfluss ausgeiibt. 

Von einer unmittelbaren praktischen Einwirkung 
der Danielischen Weissagung zu ihrer Zeit und in ih- 
rem Kreise, also in dem Makkabaerkampfe, haben wir 
keine Spur. Wire auch die Rede des sterbenden Mat- 
tathias 1 Makk. 2, 49 ff. authentisch, so wiirde doch 
aus V. 59. u. 60. nur folgen, dass der Makkabiische 
Stammbheld die Danielischen Traditionen von den drey 
Mannern im feurigen Ofen und vom Daniel in der L6- 
wengrube, nicht aber, dass er die Daniel. Apokalypse 
kannte. Aber jene Rede ist offenbar spiitere Composition. 

Unbestreitbar dagegen ist die Einwirkung des Bu- 
ches Daniel auf die Entwicklung der Jiidischen Messias- 
hoffnungen in dem Jahrhundert vor Christo 1). 

Wenn Jesus selbst die Danielische Bezeichnung des 
Messias als des Menschensohns, der in den Wolken des 
Himmels kommt, Dan. 7, 13., héufig und zwar von 
Anfang an als eine bekanunte Messianische Formel ge- 
braucht 2), so setzt diess einen den ubrigen Propheten 
gleichen, schon linger wirksamen Einfluss des Buches 
Daniel im Volke voraus. Ferner weist die damah- 
lige Volksvorstellung von dem bleibenden Messias und 
seinem ewigen Reiche Joh. 12, 34. vorzugsweise auf 
Daniel zuriick. Endlich ist in der Weissagung Christi 
yon der Zerstérung Jerusalems, besonders Matth. 24, 15., 
die Beziehung auf Daniel sogar ausdriicklich bemerkt. 


1) S. Gfrérers Jahrhundert des Heils Abth, 2. 195 ff, 292 ff. 
2) Vgl. m. Commentar zu Ey. Joh, 4, 52. 
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Wenn diese ausdriickliche Beziehung auch: mehr dem 
Referenten angehért, so wissen wir doch aus anderwei- 
tigen ‘Thatsachen, dass namentlich die apokalyptische 
Chronologie Daniels in Betreff der Verwustung Jeru- 
salems in den damahligen antirémischen Messiasideen 
gleichsam Grundtext geworden war ?), 

Mit diesem Einfluss auf die Entwicklung des Mes- 
sianischen Dogmas haingt genau zusammen, dass die 
Danielische Apokalypse besonders seit ihrer Aufnahme 
in den alttest. Schriftkanon, vielfach anregendes und 
bestimmendes Vorbild apokalyptischer Productionen ge- 
worden ist, zuerst unter den Juden, dann auch unter 
den Christen. 

Was zunachst die Geschichte der Judischen apoka- 
lyptischen Litteratur bis auf die Christliche Epoche be- 
trifft, so sind uns aus dieser Zeit nur folgende apoka- 
lyptische Producte erhalten worden: 

Erstlich aus der Makkabiaerzeit (aus dem zwey- 
ten Jahrhundert vor Christus) in der Sibyllinensamm- 
lung einige Judische Sibyllinische QOrakel, nach Dr. 
Bleeks Untersuchung uber die Entstehung und Zu- 
sammensetzung der Sibyll. Orakel2) theils im 3ten, 
theils im 5ten Buche. Vielleicht gehért auch ein Theil 
des Buches Henoch hierher. 

Zweytens aus der Rémischen Periode (von 63 
vor Christus, der Eroberung Jerusalems durch Pompe- 
jus bis zu dem Ende des Judischen Krieges 73 nach 
Christus), das Buch Henoch ganz oder einem Theile 
nach, und das vierte Buch Esra. In diese Zeit gehéren 
nach Dr. Bleek auch einige sibyll. Orakel. 

Die Griechische Apokryphensammlung des A. T. 


1) Vrgl. Dr. Wieselers historischkritische Untersuchung tiber 
die 70 und 63 Jahrwochen des Prophet. Daniel. Anh. S. 125 ff. 


2) S. d. theol. Zeitschrift von Schleiermacher, de Wette und 
mir Bd. 1, 120 ff. 2, 172 ff. 
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enthalt zwar einige prophetische Productionen in dem 
Buche Baruch und in dem Briefe des Jeremias. Das 
_ erstere ist wahrscheinlich urspriinglich Hebraisch ge- 
schrieben, der letztere aber Griechisch 1). Aber wenn 
auch Hitzigs Hypothese 2), dass der Verf. des Daniel 
auch Verf. des Buches Baruch sey, begriindeter wire, 
als sie ist, so enthalt die Schrift doch nichts Apoka- 
lyptisches und ist eine Nachbildung besonders Danieli- 
scher Sentenzen. In dem apokryphischen Briefe des 
Jeremias aber findet sich nur V. 3 (2) die apokalypti- 
sche Umdeutung der 70 Jahre des Jeremias in 7 Ge- 
schlechter (fm¢ yevedy éntic), welches Zeitmaass der 
Verf. von anderen genommen zu haben scheint. 

Es liegt im Wesen der apokalyptischen Litteratur, 
dass ihre Prodactivitét nach Art intermittirender Quel- 
len in dem Grade zu und abnimmt, in welchem das 
theokratische Volk von der heidnischen Weltmacht 
Druck erleidet oder Ruhe hat. Die Springfedern des 
Drucks treiben die Messianische Hoffnung und die pro- 
phetische Gabe lebendiger hervor. 

In Palastina verstummt, wie es scheint, die Apo- 
kalyptik in den Zeiten der Makkabidischen Herrschaft, 
welche eine gewisse theokratische Befriedigung gewahrte; 
etwa von der Mitte des 2ten Jahrb. an bis gegen die 
Mitte des 1sten Jahrh. vor Christus. Sobald aber die 
antitheokratische Rémermacht anfing, je linger je mehr 
die Makkabiische Selbstandigkeit und Unabhingigkeit 
des Volkes zu zerstéren, regt sich auch der apokalypti- 
sche Geist unter den Juden yon Neuem und wird wie- 
der productiv in dem Grade, in welchem der Druck 
des Rémerthums reizt. Die Production schliesst sich 
vorzugsweise an das Danielische Vorbild an. Diese 
Apokalypse gilt in dieser Zeit bereits als heiliges, ewig 


1) S. de Weites Einl. in d. A. T. §. 321—25. 
2) Die Psalmen Theil 2. S. 119 ff. 
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gultiges Schriftwort in dem schon bis auf einen gewis- 
sen Punkt geschlossenen Kanon. Man legt sie aus, man 
“deutet sie auf die der Syrischen Bedriickung analoge 
Rémische Weltmacht. Aber die Deutung reicht nicht 
aus. Das Muster des Daniel reizt zu Nachbildungen. 
So entstehen die Apokalypsen des Henoch und Esra. 

Die auswartige Judenschaft in der Zerstreuung nimmt 
an der Makkabdischen Erhebung der Nation Antheil, 
aber sie bleibt unter dem Drucke der antitheokrati- 
schen Weltmacht. Ganz besonders kommt hier das 
Agyptische, Alexandrinische Judenthum in Betracht, 
weil dieses seine eigene Litteratur hat. 

Unter den Agyptischen Kénigen Ptolemius Lagi, 
Ptolemaus Philadelphus und Ptolemaius Euergetes von 
301—221. lebten die Juden, sowohl die einheimi- 
schen, als die nach Agypten ausgewanderten, in einer 
gewissen Ruhe und Befriedigung. Das glinzende Me- 
teor der Macedonischen Weltmacht unter Alexander 
dem Gr, war schnell vorubergegangen. Wenn die Ju- 
den auch von derselben zu leiden gehabt hitten, sie 
hatten kaum Zeit gehabt, sie apokalyptisch zu betrach- 
ten, so schnell war sie zertrummert. Das apokalypti- 
sche Interesse an jener Erscheinung entstand erst spiter 
in der Erinnerung und Reflexion daritiber. — _ Es ist 
bekannt, dass unter den ersten Ptolemiern die Agypti- 
schen Juden mit der Griechischen Litteratur bekannt 
wurden, und einen Assimilationsprocess mit dersel- 
ben eingingen. So entstand unter ihnen ein gewisses 
Interesse an Agypten, ein Interesse des Wohlwollens, 
des Patriotismus, namentlich gegentiber der sich immer 
mehr erhebenden Rémischen Weltmachbt. Indessen hiel- 
ten sie fest an ihrer viterlichen Religion und an dem 
Gedanken, dass diese zur Weltherrschenden bestimmt 
sey. In dieser theokratischen Gesinnung iibersetzten 
sie ihre heiligen Biicher ins Griechische. Diese Uber- 
setazung geschah nach und nach bey offen gehaltenem 
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Kanon. Fur die Geschichte der apokalyptischen Litte- 
ratur ist wichtig zu bemerken, dass das Buch Daniel, 
wie es spiteren Ursprungs ist, als der Stamm der Alex. 
Ubersetzung, auch erst spadter gegen die Zeit Christi in 
Griechischer Ubersetzung aufgenommen wurde. Regte 
sich nun unter den Juden in der Agyptischen und iiber- 
haupt Hellenischen Diaspora, neben dem sehr bald ent- 
standenen Interesse an der Vertheidigung ihrer Religion 
und der Bestreitung des Heidenthumes, in den Zeiten 
der Bedriickung die Messianische Sehnsucht und Hoff- 
nung auf eine dereinstige Wiedervereinigung mit ibren 
Brudern in Palastina und die Erfullung der geweissag- 
ten Weltherrschaft, und belebte sich in Folge davon von 
Neuem der prophetische Geist mit seinem apokalypti- 
schen Triebe, so war es bey der Neigung besonders der 
Agyptischen Juden, sich an die Griechische Weltlittera- 
tur anzuschliessen, naturlich, dass sie, bey aller Abhin- 
gigkeit von ihren Nationalpropheten, fur die Darstellung 
vorzugsweise die Griechische prophetische und apoka- 
lyptische Form, die sibyllinische wahlten. Man kann 
die Makkabiische Zeit zugleich als die Entstehungsepoche 
der Hellenistischen, Alexandrinischen Apokalyptik anse-~ 
hen. Die Makkabiische Aufregung nemlich wirkte auch 
auf die Agyptische’Judenschaft ein, zumahl bey den wie- 
derholten Einfallen des Antiochus Epiphanes in Agypten. 
Mochte nun auch der apokalyptische Grundgedanke aus 
Palistina herstammen, so Jag es doch in dem apolo- 
getischen und accommodativen Interesse der Alexandri- 
nischen Juden, die fremde sibyllinische Form vorzuzie- 
hen. Diese erhalt sich in der Hellenistischen Apoka- 
lyptik, auch nachdem das Danielische Muster unter den 
Hellenisten bekannt geworden war. 


Wir gehen nun zur Erérterung und Charakteristik 
der einzelnen apokalyptischen Productionen in der Da- 
nielischen Periode uber. Nach der Zeitfolge fangen wir 


Liicke Comment. Th. ¥VV.1. 2. Aufl. 5 
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mit den sibyllinischen Orakeln der Jiidischen Apoka- 
lyptik an. 


§. 10. 


Die sibyllinische Apokalyptik der Juden in der Danielischen 
Periode. 


1. Das alteste und bedeutendste Product der Judi- 
schen Sibyllistik ist nach Dr. Bleek im 3ten Buche 
der Gallaischen Sammlung der sibyllinischen Orakel *) 
V. 35—746 2). An diesem langsten vornehmsten Stuck 
lasst sich der Charakter dieser Apokalyptik am deut- 
lichsten machen; wesshalb wir etwas ausfuhrlicher dar- 
uber berichten. 

Das Orakel beginnt V. 35 ff. mit der Hinweisung 
auf das géttliche Strafgericht uber den Babylonischen 
Thurmbau, das Titanenwerk, mit dessen Zerstérung die 
Verschiedenheit der Sprachen, die Zerstreuung der Vél- 
ker und die (antitheokratische?) Getheiltheit der Herr- 
schaften in der Menschheit angefangen habe. Diess sey 
geschehen im 10ten Menschengeschlecht nach der Sind- 
fluth, vgl. Genes. 11, 10 ff. 

Hieran knupft sich von VY. 48 an bis V. 100 5) der 
Mythus von dem Ursprunge des Krieges unter den Men- 
schen in dem Geschlecht der Titanen. Damahls, als das 
gottliche Strafgericht die Menschen zerstreuete, herrsch- 
ten Kronos, ‘Titan und Japetus. Diese Himmels- und 
Erdenséhne sollten nach des Vaters Uranus Gebot zu 


4) Sibyllina oracula — ed. Servatius Gallaeus, Amstelod. 1689. 4. 
Die neuere Ausgabe: Oracula Sibyllina, textu ad codd. mss. 
recognito, minimis supplementis aucto, cum Castalionis ver- 
sione, innumeris paene locis emendata etc. Curante C. Ale- 
xander, Paris. F. Didot. 4841. Tom. 1. 8. kenne ich nur aus 
Friedlieb, Commentatio de codd. Sibyllinorum mss., in usum 
nondum adhibitis, Vratisl. 1847. 8. Der Verf. verspricht hier 
eine neue Ausgabe, die auch nach der neuesten Pariser Be- 
diirfniss ist. — Ich citire nach der Amsterdammer Ausgabe. 


2) Ed. Gallaei p. 332 sqq. 
3) Orac. Sibyll. p. 344—351. 
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3 gleichen Theilen die Erde friedlich beherrschen. Al- 
lein nach des Vaters Tode geriethen sie in Krieg 
mit einander uber die Alleinherrschaft. Den Streit 
schlichten die Géttinnen Juno, Tellus, Venus, Vesta, 
Ceres und Dione. In einer Versammlung der Gitter- 
sdhne und Menschen wird dem Kronos die Herrschaft 
zugesprochen, aber er muss dem Titan, um diesem nach 
dem Tode die Alleinherrschaft zu sichern, schwéren, 
dass er keinen Sohn, den ihm Rhea gebahren werde, 
wolle leben lassen. Nachdem die Titanen zwey Séhne 
des Kronos zerrissen hatten, wird die Juno geboren, und 
gleich darauf Jupiter, welcher heimlich nach Phrygien 
geschickt, hier von 3 Kretensern erzogen wird. Eben 
so werden Poseidon und Pluto heimlich geboren und 
erhalten. Hieruber entsteht der Krieg der Titanen ge- 
gen Saturn und sein Géttergeschlecht, der Anfang aller 
Kriege auf der Erde. Nachdem dann aber Gott das Ti- 
tanen- und Kroniden-Geschlecht vernichtet hat, schliesst 
dieses Orakel, erheben sich im Laufe der Zeiten das 
Altagyptische Reich, dann das Persische, das Medische, 
das Athiopische, das Assyrisch-Babylonische, darauf das 
Macedonische, das Neuadgyptische (welchem wohl der 
Verf. angehort), zuletzt das Roémische. — Nach Dr. 
Bleek ist der Verfasser dieses Orakels weder ein 
Christ, weil schon Alex. Polyhistor dasselbe kannte, 
noch ein Jude, weil ein solcher in der Reihe der Haupt- 
reiche das Israelitische oder, wie es nachher genannt 
wird, das Salomonische, zu ruhmen nicht vergessen ha- 
ben wurde, sondern ein Heide, worauf auch das Citat 
dieses sibyllinischen Orakels bey Josephus Archaol. I, 
4, 3., wo es heisst: of 02 PF EOL AVEMOUS EMIMENWAYTES 
avéotoeway TOY mVvEyOY Y.s. w., deutlich hinweise. 


Allein, was das letztere, positive Argument betrifft, 
so giebt Dr. Bleek selbst zu, dass Josephus sein Citat 
aus Alex. Polyhistor (welcher in der ersten Halfte des 


aie 


4) 
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ersten Jahrhunderts vor Christo ') lebte) genommen habe, 
welcher gewiss deol hatte. Woher hatte dieser die 
Sage? Vielleicht aus dem 4lteren Abydenus (im 3ten 
Jahrh. vor Christus), welcher nach Eusebius (Praepar. 
evang. 9, 14.) in seiner Schrift weoi tov ’Aoovoiwy 
sagte: trove avemovs Peoior Gadéovtacs avactoewas — 
to wnyavyua?). Aber auch dieser hatte wohl die Sage 
aus vielleicht unbewusster biblischer Quelle. Gewiss 
lag einem heidnischen Sibyllisten der Babylonische Thurm 
und seine vélkerzerstreuende Wirkung ziemlich fern; 
viel naher lag einem Alexandr. Juden, mit seiner bibli- 
schen ‘Tradition heidnische Mythen in apologetischer 
Weise zu combiniren oder zu parallelisiren. — Die 
heidnischen Sibyllinen bleiben bey dem Einzelnen, dem 
Localen und Nationalen stehen; ein universalhistorischer 
Uberblick der Weltreiche ist ihnen fern; nur der Jude 
wurde durch seine Schrifttradition darauf gefuhrt. Auch 
stiess sich ein Heide wohl nicht an der Getheiltheit und 
Verschiedenheit der Reiche und Herrschaften; der theo- 
kratische Jude dagegen war gewohnt, darin einen Wi- 
derspruch gegen die universelle Theokratie zu sehen. 
Wenn ich nun hiernach die Composition des Orakels 
fiir ursprunglich Judisch halte, so stért mich nicht, dass 
der Judische Verfasser in der Reihe der Weltreiche das 
Israelitische ausgelassen hat. Er konnte es in dieser 
antitheokratischen Reihe nicht auffuhren, so wenig wie 
Daniel. 

Ich gebe zu, dass der Verf. das erste Orakel von 
V. 35 an zur historischen Einleitung fur das folgende 
V. 101 ff. ©) gebraucht, welches sich in die Gegenwart 
des Neuagyptischen Reiches stellt und. von dieser aus 
mit neuem prophetischen Antriebe auf Gottes Befehl der 


1) Petersen Handbuch S. 213. und Bernhardy Grundriss 
I. 524. setzen ihn um das Jahr 80 vy. Chr. 

2) Vergl. Cyrill, contr. Julian. f. p. 9. 

3) A. a. O, p. 354 ff. 
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Welt verkundigen soll, welche Reiche sich fortan unter 
den Menschen erheben werden, Ggoae cv Sounoy Bao- 
Ayides nyeoedovtae. 

Der Verf. geht jetzt zur theokratischen Reihe der 
Weltreiche uber. In dieser ist das erste (stgwtcoroc) 
das Salomonische, welches nach der confusen gross- 
sprecherischen Phantasie des Judischen Verf. ausser 
Ph6nizien und Persien auch Kleinasien beherrscht 1). 
Darauf aber folgt die antitheokratische Herrschaft der 
Griechen, dann die der Macedonier, zuletzt das bise 
Reich der Ré mer (¥V. 114 ff.), welches beschrieben wird 
als allvyerschlingendes und unsittlichstes. Das ist also die 
Zeit der leidenden Theokratie. Dem Rémer wird all 
seine Macht und List gelingen bis auf den 7ten Konig 
Agyptens aus Hellenischem Geschlecht, also aus der Pto- 
lemaerfamilie, Ptolemaus den 6ten 181—145. (nach Ale- 
xander dem Gr.) oder (nach Ptolem. 1 Lagi) den 7ten 
mit dem Beynamen Physkon 145—117. MHierdurch wird 
die Zeit des Orakels naher bezeichnet. Es ist also die 
Zeit, in welcher die Juden in Palastina den Kampf ge- 
gen die Macedonisch-Syrische Tyranney kimpften. Die 
Sibylle weissagt aber, dass dann eintreten werde die 
Herrschaft des Gottesvolkes, welches alle Menschen leh- 
ren werde, recht zu leben. Nachdem sie diess kurz, 
nur in zwey Versen V. 133. 134. angedeutet, regt sie 
sich yon Neuem zur Weissagung auf und will nach 
V. 136. u. 137. verkundigen ti nowtoyv, wi 0 &nerta, 
ti 0 VOTATOY uaKOY otuL NaYTUS ew KYIQUNOUS, TIS 
0 coy? gooevar tovtwy. Damit beginnt ein neuer Cyclus. 

Zuerst weissagt sie den Untergang der Titanen und 
Kroniden wegen ihrer Impietét. (Soll das urbildlich 
seyn ftir alle folgenden Strafgerichte?) Darauf das Straf- 
gericht uber die Hellenischen Tyranneyen und bdésen 


4) Diese Ubertreibung kann ihre Entschuldigung finden in Stel- 
len, wie 4 KK. 4, 21. 10, 23, 2Chron,. 9, 22, 
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Fiirsten, so wie uber mehrere heidnische Volker, wo 
unter einander Phrygier, Perser, Assyrer, Agypter, Li- 
byer, Karier u.s.w. genannt werden. Dann bricht sie 
diese Reihe V. 150. 151. ab mit der Formel: «id on0- 
Tav tae TMOMTEA TéOg AaBy, avtina O LoTUL DEVTEG 
éw avFoumovs, “xaltor WeWTLOTA Hoxow, was, vergl. mit 
V. 136. u. 137. von dem ti somtoy V. 136. zu ver- 
stehen ist, und zwar so, dass nach den Strafgerichten 
tiber die ‘gottlose Titanenwelt, in der ersten Gerichts- 
Periode, nun auch das Ungluck, welches das fromme 
theokratische Volk bis jetzt betroffen hat, geschildert 
werden soll. Die Sibylle feyert das Lob der Hebrier, 
weissagt ihren Ursprung aus Chaldaa (gotaz nd)uc xara 
ydoveg tov Xaddaioro ')), schildert ihren Abscheu vor 
heidnischem Cultus und ihren monotheistischen Glauben, 
weissagt den Moses, der das Volk aus Agypten gefiihrt 
und demselben das Sinaitische Gesetz Gottes gegeben 
habe. Gott aber, heisst es dann weiter, habe die strenge 
Beobachtung des Gesetzes geboten, dem Volke Segen 
verheissen, wenn es treu sey, aber auch die Strafe der 
Untreue gedrohet. Hierauf verkundigt sie als Strafe fiir 
den Abfall das Babylonische Exil (das Assyrische ge- 
nannt), und bestimmt dasselbe nach Jeremias auf éara 
yoovay dexcdacg. Nun folgt V. 225. die Weissagung 
auf Cyrus, der vom Himmel gesendet und tadellos hel- 
' fen werde, den Tempel wiederherzustellen, schéner, als 
er fruher gewesen. — Die Sibylle ermudet und wunscht 
nicht weiter zu weissagen. Aber Gott treibt sie von 
neuem an, den Kénigen tiber die ganze Erde hin zu 
prophezeien. Das erste ist der Weheruf uber Babylon, 
welches der Zorn Gottes treflen werde, weil es seinen 
grossen Tempel zerstért habe; Babylon und das ganze 


1) Handschriftlich ist Ovzaddoo. Bleek vermuthet die obige 
Leseart, richtiger, wie mir scheint, Gfrérer, in s. Philo 
Bd. 2. S.143 Ovy Xaddaior. 
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Assyrische Geschlecht werde von dem Zorne Gottes 
gauzlich vernichtet werden. — Auch tiber Agypten soll 
nach V. 253 ff. grosses Unglick kommen; es wird ein 
Schwert durch seine Mitte gehen, Aufruhr, Zerstreuung, 
Tod und Hunger, éf@donaty yevey Baothyov. — Hier- 
auf folgt ein Wehe uber Gog und Magog in Mitten der 
Athiopischen Stréme (uéoov ovoa Aidionwy novapar)), 
ferner uber Libyen und das Meer, Meer und Land des 
Abendlandes (Géiacod ve xual ya, Gvyaréges dvopwy), 
weil sie den Tempel Gottes zerst6rt haben?). Der Auf- 
gang eines Kometen im Abend wird das Zeichen des 
kommenden Unheils uber viele grosse Manner und Feld- 
herrn. Ausserdem werden auch auf Erden Zeichen — 
namentlich dass der ‘anais das Miéotische Meer ver- 
lasst, — die Menschen an das bevorstehende Verderben 
mahnen, in welchem viele Asiatische und Europiische 
Stidte untergehen werden. Zur selbigen Zeit soll Agypten, 
besonders Alexandrien dem Untergange nahe seyn. Gleich- 
zeitig wird gedacht die Rémische Vélkerplunderung in 
Asien, aber dafiir auch den Rémern, namentilich Italien, 
nach dem Gesetz der Vergeltung Verderben gedrohet *). 


1) Wier wird Magog offenbar nach Athiopien gesetzt, V. 450 
dagegen nach dem Norden von Europa und Asien. 

2) Wohl nicht, wie Bleek zu vermuthen geneigt ist, von der 
Rémischen Zerstérung des Tempels zu verstehen, sondern 
aus Ezech. 38. 39., wo mit Magog Perser, Athiopier und Li- 
byer verbunden nach dem heiligen Lande zur Verwiistung 
tieben. Die Sibylle halt sich mit ibrer Geographie und Ethno- 
graphie vorzugsweise an die Ezech. 38, 5 genannten Athiopier 
uod Libyer, und indem sie diese nennt, die ihr westlich lie- 
gen, fasst sie Meer und Land des Abendlandes zusammen. 

3) V. 294—200 ist die Rede von einer goldreichen Jungfrau, 
deren Mutter und Herrinn das Lateinische Rom ist, die von 
vielen Freyern gewiinscht wird, aber weintrunken unvermablt 
bleiben soll und dienstbar von ihrer harten Herrinn vielfach 
geplackt, zur Strafe vom Himmel zur Erde geworfen und 
wiederum von der Erde gen Himmel erboben werden wird, 
rte Byorol wuthov Cong ddizov v’ ivizovro, Aber vielleicht ge- 
hort dieser Vers zu dem folgenden Satze, wo Samos und De- 
Jos und Rom mit dem Untergange bedrohet werden. Gal- 
laus meinte, die Jungfrau sey Julia, die Tochter Augusts, 
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Hierauf werden, in antiker sibyllinischer Weise, Samos, 
Delos und Smyrna bedrohet, auch Rom !( Posy wird 
Ovsen — nach Gallaus ruina? — werden). Nach dieser 
Reihe einzelner Orakel des Unglicks kommt die Schil- 
derung. eines allgemeinen friedlichen und glucklichen 
Zustandes in Asien und Europa, die etwas Messianisches 
hat. Ob nun im Zusammenhange mit dem Vorherge- 
henden gedacht oder nicht, — es folgt jetzt V. 319 ff., 
durch @Ada verbunden, wieder eine Unheilsverkundigung. 
Von Macedonien aus soll grosses Unheil uber Asien und 
Europa ausgehen. Es wird Alexander der Gr. geweis- 
sagt, aus dem Kronidengeschlecht, ehebrecherisch erzeugt 
(in Beziebung auf die Fabel von Alexanders Erzeugung 
durch Jupiter). Dieser werde Babylon sturzen, Asien 
unterjochen. In dunkelster Rede heisst es dann, Alex. 
werde Eine 6a haben, welche aber wieder ausgerottet 
werden werde, darauf aber aus 10 Hérnern ein gutov 
aio pflanzen. Auch dieser Spross wird ginzlich ver- 
gehen, er selbst, der Erzeuger, von den Séhnen ver- 
nichtet werden, und dann ein nebenbey erwachsendes 
Horn herrschen. — Dieses Orakel erinnert an Daniel 
7, 7 ff Aber, obwohl man deutlich sieht, dass auch von 
der Sibylle im Allgemeinen die Nachfolgerschaft Alexan- 
ders des Gr. angedeutet wird, so ist doch ihre apoka- 
lyptische Darstellung ungleich dunkler, als die des Da- 
niel, und bey der Unsicherheit des Textes kaum még- 
lich, das Einzelne zu deuten. Nur das ist unverkenn- 
bar, dass das nebenbeywachsende seoagvomevov Horn, 
wie im Daniel, dein Antiochus Epiphanes bezeichnen 
soll. — Haben wir hier eine Sibyllinische Nachbildung 
Daniels, oder sind beyde Darstellungen aus einer gemein- 
samen Quelle geflossen? Immer bleibt der Danielischen 

Apokalypse der Vorzug einer klareren Composition, 


Thorlacius (Libri Sibyllistarum p. 77) versteht darunter Rom 
sub solita scorti imagine. Ich vermuthe irgend eine Romi- 
sche Colonie, 
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welche etwas Originelles hat, wihrend der Sammelcha- 
rakter der Sibylle unverkennbar ist. — Nun bricht aber 
diese Orakelreihe wieder rasch ab und es folgen V. 
339—351. Orakel uber Phrygien, 352 ff. uber Troja, 
371 ff. uber einzelne Stadte, Linder und Inseln bis 426, 
welche vielleicht aus dlteren heidnischen Orakeln ge- 
nommen und hier yom Judischen Standpunkte aus um- 
gestaltet sind. 

Mit V. 427 ff. beginnt eine neue Orakelreihe, welche 
Bleek fur ursprunglich Judisch hilt. Zuerst trifft die 
Unheilsverkundigung Phénizien, dann Kreta, ferner Thra- 
zien, dann Gog und Magog (diess Mahl im Norden ge- 
dacht), sodann die Hellenen unter der Rémischen Zucht- 
ruthe wegen ibres 1500jihrigen?) (1500 Jahre, 2& ow 
dn Buoilevony vneogiaroe Baothyes “EdAjvwv) Poly- 
theismus. Kettung und Heil werden, heisst es, die Men- 
schen nur dann finden, wenn sie den allein wahren Gott 
in seinem Tempel anbeten werden; diess aber werde 
nicht eher geschehen, als bis alles geschehen sey, was 
Gott beschlossen habe. Nach V. 511 ff. ist aber der 
Rathschluss Gottes der Sieg der allein wahren Judischen 
Religion, die Herrschaft des Gesetzes und der Propheten 
und die Erscheinung des Messianischen Heiles. In die- 
sem Zusammenhange wird nun wieder V. 546 ff., wo 
der Contrast zwischen dem Jidischen Heil und dem 
heidnischen Verderben geschildert wird, dem heidnischen 
Greuel der Untergang gedrohet in der Zeit, wann noch 
jung der 7te Kénig aus Hellenischem Geschlecht uber 


1) Wie die Sibylle hier rechnet, ist nicht zu verstehen. Viel- 
leicht fiihrt einen Kundigeren die Bemerkung weiter, dass 
nach dem Chronicon Paschale p. 87 ed. Bonn. der Helle- 
nismus mit der Idololatrie angefangen habe zur Zeit des Se- 
ruch Genes. 11, 22. ‘“Eddnyoucs amo TAY yyovoy Zeyouy iv- 
apitpevos Ora tor 175 eWwholurgsiac, 424i WS iovoizouy vo 1y- 
vexauta Exaoves zara tive Deordapoviav imi vo waddov mode 
xorepov, inl 29n xual zal Peouovs eidWdwy TurredIue TH THY 
cvPoomov yin. 
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Agypten herrschen werde (Ptolemaus Physkon), aber aus 
Asien ein grosser Konig, wie ein feuriger Adler, das 
ganze Land mit Krieg uberziehen und das Agyptische 
Kénigthum sturzen werde, welches alles deutlich die 
Zeit verrith, wo Antiochus Epiphanes in Agypten ein- 
fiel, 168. — Dadurch werden wir wieder an die Daniel. 
Apokalypse erinnert, welche entweder gleichzeitig oder 
Vorbild der Sibylle ist. — Nachdem unser Apokalypti- 
ker kurz die nach jenem Greuel eintretende Messian. 
Zeit geschildert und die Menschen zur Verehrung des 
allein wahren Gottes ermahnt hat, beschreibt er wieder 
das grosse Ungluck, welches die untheokratische Welt 
treffen werde, namentlich unter dem verwustenden Krie- 
gervolke der barbarischen Romer. Das Ende aber die- 
ser schrecklichen Kriegeszeiten wird nach V. 590 ff. die 
Erscheinung des Messias seyn, welchen Gott von der 
Sonne her senden werde als Friedensmacher und Voll- 
strecker seiner Befehle (doyuata). Zwar werden die 
Kénige der Heiden zurnen und sich wieder in Krieg 
aufmachen gegen das heilige Land, es zu verwiuisten. 
Aber Gott werde sie vernichten unter erschrecklichen 
Naturerschutterungen, vergl. Ezech. 38, 17 ff. Dagegen 
(av) wird das heilige Gottesvolk in Ruhe und Sicherheit 
wohnen um den Tempel Gottes und die Séhne Gottes, — 
auch die ehemahligen Heiden sich gegenseitig ermuntern 
zur Verelirung Gottes, Haltung seines Gesetzes, zu Opfern 
in seinem Tempel und zur Lobpreisung Gottes daheim 
(xav oixovg)}). Hierauf folgt V. 671 ff. wieder eine 


4) In diesem Zusammenhange stehen die Verse 665— 670: 
TéQuower Uuvouoe Peow vEveriiga “OT olzous, 
LizFoov onhe mourlomev ou KOTE yuruy umaouy 
667 éxtu 1g ovo Ljen meguvehdopéevwy eviaut@y 
médtusg xal Fugeots , xovudus, maunoineka & onhe, 
669 zodla de nul cokmv adj ony Behioy dOizov teE, 
od? yao x Opuuod Svda xowevae é¢ UES avyyy.] 
Dieselben Verse von V. 667. an kommen p. 455. V.587—89. 
vor, Aber dort steht V. 587. statt évva, woddc; V. 669. feblt 


‘ 
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Aufforderung an Hellas, als das Mutterland Alexanders, 
vom Ubermuthe abzulassen, den allein wahren Gott an- 
zubeten, kein?) rathloses (Awovy @Bovdov, wohl fiir 
aovvetoyv) Volk gegen die heil. Stadt zu senden und 
den schlafenden Panther nicht zu wecken, um Theil zu 
nehmen an dem Messianischen Heile. Dieses Heil wird 
beschrieben als ein von allen Seiten befriedigtes, aber 
irdisches, theokratisches Leben. — Die hieran V.722—32. 
sich anschliessende Anrede an Jerusalem, uber das Mes- 
sianische Heil zu jubeln, ist nach Jesaias 11, 6 ff. gebil- 
det, — und eben so ist, was 733—45 von den Zei- 
chen im Himmel und auf Erden, woran man das Ende 
der Nothzeit und den Anfang der Heilszeit erkennen 
soll, gesagt wird, aus alttestam. Stellen genommen, aber 
mit Hellenischen Schreckensbildern vermischt. 

Den doppelten Schluss des 3ten Buches, den ersten 
746—55., worin die Sibylle von sich sagt, dass sie von 
Gott aus Babylon nach Hellas gesandt sey, um den Men- 
schen die aéviyprava (uvoryore) Fein zu verkiindigen, 
dass sie aber in GriechenJand yon den Einen eine Ery- 
thréerinn, von Andern eine lugnerische, wahnsinnige 
Sibylle, eine Tochter der Circe und des Gnostos, ge- 
nannt werden werde, bis man, wenn alles erfullt seyn 
werde, sie fiir das halten werde, was sie sey, fur eine 
Prophetinn des wabren Goltes, — so wie den zweyten 
Schluss, V. 756—66., worin die Prophetinn sich fur 
eine Schwiegertochter und zugleich Tochter Noahs er- 
klart, — diesen Abschnitt halt Dr. Bleek fur spiteren, 
Christlichen Ursprungs, den ersten ‘Theil fur ein Product 


dort ganz. Wiahrend dort die Verse mit dem Vorhergeben- 
den in einem ziemlichen Zusammenhange stehen, sind sie hier 
ohne Sinn und Verstand, und also wate unecht. Merkwiir- 
dig aber ist bier die eer éacu V. 667. Liegt darin eine 
Berichung auf Daniel 9, 27? 

Ne ist mit Bleek zu lesen ovecdue wy statt ovetdov dy 
nm abe mit Gfrérer der folgende Vers zu streichen. 
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des 3ten Jahrhunderts nach Christus, den zweyten fur 
einen noch viel spateren Zusatz. 

2. Ebenfalls Jiidischen Ursprungs und aus dem zwey- 
ten Jahrhundert sind nach Dr. Bleek die zwey Orakel 
Buch 5, 260—285. und 484—531. 

Das erste!) fordert das theokratische Volk auf, 
von seiner Trauer abzulassen und sich der Messianischen 
Zukunft zu getrésten, wo die leidenden Gerechten Ruhe 
und Glick, die Frevler aber und Dranger Noth und 
Unheil haben und sich verbergen werden, bis die Welt- 
anderung geschieht (&w¢ xoomog cAduyy), und Alle den 
allein wahren Gott erkennen werden. Wenn es nun 
V. 264 ff. 2) heisst, es werde fortan kein Hellenischer 
Furst voll grausamen Sinnes mehr das Persische Land 
durchschweifen, so deutet diess Bleek auf die Zeit, wo 
der Parther, Mithridates d. Grosse, alle Linder zwischen 
dem Euphrat und Indus eroberte und beherrschte und 
selbst den Syrischen Kénig Demetrius II. gefangen nahm. 
Ist diess richtig, so scheint das Orakel um die Mitte 
des 2ten Jahrh., und zwar nach V. 279. und 280., wo 
Agypten als Erfinder des Thierdienstes genannt wird, 
wahrscheinlich in Alexandrien, verfasst zu seyn. 

Diesem Orakel voran geht eine Reihe Judenchrist- 
licher Orakel V. 1—259., aber es folgt nach Bleek 
wieder ein Judisches aus Kleinasien und der Zeit kurz 
vor der letzten Zerstérung Jerusalems. : 

Das zweyte Orakel5), am Schlusse des 5ten Buches, 
beginnt mit einer Untergang weissagenden Anrede an 
die Isis und den Serapis, die Gottheiten Agyptens. Die 
eigenen Priester dieser Gottheiten werden, heisst es, das 
Volk zur Verehrung des allein wahren Gottes auffor- 
dern; ja man werde Jehova im Lande einen heiligen 


4) pag. 602. V. 2. 
2) pag. 6038. 
3) pag. 638 ff. 
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Tempel bauen, zu welchem ein adg Seorevxtog Opfer 
senden werde, u.s. w. , 
Dieser Prophetie scheint ausser Jes. 19, 18 ff., wo 
Ahnliches geweissagt wird, das Factum der Erbauung 
des Tempels zu Leontopolis im Gau von Heliopolis un- 
ter der Regierung des Ptolemaus Philometor und der 
Cleopatra seiner Mutter (bis 173) zum Grunde zu liegen ?), 
Das Orakel schliesst mit der Weissagung von der 
Zerstérung des Agypt. Tempels, Die Athiopier, heisst 
es, zutoohinovtes avadéa giha Toreador *), werden 
nach Agypten kommen, es in Besitz nehmen, und «o- 
Eovtar xaxotytog iy votson Navta yevnval, YyOV yao 
nadehovoe péyav Aiyuntiadog yy¢, wofur sie dann 
Gott strafen werde durch ein weltzerstérendes Gericht. 
Auch dieser Weissagung scheinen prophetische Mu- 
ster zum Grunde zu liegen, Stellen, wie Jes. 13, 1 ff. 
Ezech. 32, 1 ff. u. a. Vielleicht denkt sich der Verf. 
unter den Athiopiern eben nur symbolisch ein zersté- 
rendes antitheokratisches Volk, welches das Ende, das 


4) Nach Josephus Archiaol. 13, 3, 1—3. berief sich Onias, als 
er bey Ptolemaus und Cleopatra um die Erlaubniss des Baues 
nachsuchte, auf jene Stelle im Jesaias, und der Kénig ge- 
nehmigte den Bau besonders wegen der ihm vorgehaltenen 
Weissagung. Diess mag Dichtung und Wahrheit zugleich 
seyn. Die Wabrheit ist, dass man die Abnormilat eines aus- 
wartigen Tempels Jehovas durch jene Stelle zu rechtfertigen 
suchte, eben yon Seiten der Agypt. Juden. Nach Hitzig, 
Commentar zu d. St., ist aber der ganze Abschnitt Jes. 19, 
46—25. unecht und von Onias eingeschoben. Ewald, Pro- 
pheten 4. 302'f. halt ibn fiir echt, aber fiir ein Stiick aus 
dem spateren Leben des Jesaias. Ich kann mich in den Streit 
nicht mischen. Nur die Bemerkung sey mir erlaubt, dass 
einerseits V. 18. zu viel Historisches hat, um reine Weissa- 
gung zu seyn, anderseits aber unser Orakel, welches zur Zeit 
des Agypt. Tempelbaus geschrieben zu seyn scheint, die Stelle 
des Jesaias als langst vorhanden voraussetzt. 

2) Die Triballer sind ein Thrazischer Volksstamm, s. Pape 
Wéorterb. d. Griech. Eigennamen. Ist es ein stellvertretender 
Name der Macedonier? Syrien (woher die Zerstorer kommen 
s.w.u.) war ein Zweig des Maced. Reiches. Der Name Tri- 
baller ist vielleicht gewahlt, weil das Appellativwort die Be- 
deutung von Taugenichtsen hat. 
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géttliche Weltgericht herbeyzieht. Aber der historische 
Standpunkt des Orakels scheint eben die Zeit zu seyn, 
wo nach dem Tode der Cleopatra (173) Agypten mit 
dem Syr. Antiochus Epiphanes in Krieg verwickelt wurde, 
welcher Agypten bis auf Alexandrien einnahm. Von ihm 
war die Zerstérung des Jiidischen Tempels in Agypten 
zu fiirchten. Aber es ist bekannt, dass derselbe erst 
unter Vespasian zerstért wurde. 

3. Wenigstens nach unserer Orakelsammlung scheint 
die sibyllinische Production unter den Juden nach der 
Mitte des zweyten Jahrhunderts vor Christus eine Zeit- 
lang zu ruhen, bis sie wieder kurz vor Christi Zeit le- 
bendig wird und uber die Christliche Epoche hinaus 
bleibt. Aus dieser Zeit haben wir folgende Orakel: 

Das erste ist enthalten in dem Zwischenabschnitt 
' zwischen Buch 2. u, 3., welcher die Uberschrift fiihrt: 
Tahki év tH coitw avenge tom tade pyoiv, é&% cov 
devtéoov Acyou meot Feov, von V. 36. an. Dieses be- 
ginnt mit einem Weheruf tuber das bése Geschlecht, 
welches ailer Laster voll ist V. 36—45., und geht V. 46. 
tiber zu der Weissagung, dass, wenn Rom auch tuber 
Agypten herrschen werde, dann auch das Reich Gottes, 
des unsterblichen Kéniges, zu den Menschen kommen 
werde; es werde dann aber ein heiliger Kénig die ganze 
Erde in alle Ewigkeit beherrschen. Damit aber werde 
verbunden seyn das Gericht. Unabwendbarer Zorn La- 
teinischer Minner werde ausbrechen; drey Manner wer- 
den nach traurigem Schicksalsgeheiss Rom verwiisten, 
wenn vom Himmel herabstrémen werde ein Feuerstrom. 
OQ, ich Arme, ruft die Sibylle, wann wird jener Tag 
des ewigen Gerichtes kommen? Da er unfehlbar kom- 
men und alle Menschen mit zerstérendem Schwefelge- 
ruch anwehen wird, wozu bauet und schmuckt Ihr Euch 
noch jetzt, Ihr Stadte? 

Nach V. 61. u. 62. will nun die Sibylle ihr Schick- 
salswort uber die einzelnen Stadte sprechen. Diess thut 
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sie in mehreren Abschnitten des 3ten Buches. Aber 
dieses Buch beginnt mit dem Verse: "Ex di SsSaovy- 
vov réee Behiag pevoncoder, also mit der Weissagung 
des Antichrists aus der Reihe der Rém. Kaiser. Diess 
bezieht sich offenbar auf die spitere, schon Christliche 
Vorstellung von dem antichristlichen Nero. Wenn man 
nun schon geneigt ist, mit Buch 3. V.1. ein neues und 
zwar Christliches Orakel anzufangen, und mit V. 61. 
u. 62. des vorigen Abschnitts das offenbar vorchristliche 
Orakel zu schliessen, so wird man in den folgenden 
Versen wieder ganz davon abgebracht. Denn hier wird 
des Teufels (Belial) zerstérendes und verfiihrendes Wiu- 
then geschildert, die Zeit aber, wo diess geschehen wird, 
V. 13 ff. so bestimmt, dass dann ein Weib die ganze 
Welt beherrschen werde und zwar eine Wittwe, welche 
verschwenderisch alle Schitze ins Meer werfen werde. 
In einem Wortspiele von yyoae V. 15. und ororyeia 
WOOMAYTA yyoEvGEL xOOMWoY — wird dann die Ver- 
nichtung der gegenwirtigen Weltgestalt durch Feuer aus- 
fuhrlich und die Entstehung der neuen Gotteswelt kurz 
geschildert. — Das weltbeherrschende verschwenderische 
Weib ist unstreitig die Cleopatra, nicht die Weltstadt 
Rom; sie beherrschte in Antonius, dem Triumyir, den 
sie in ihren Liebesbanden gefesselt hielt, nach sibyllini- 
scher Hyperbel die ganze Welt. Wir haben also hier 
dieselbe Zeitbestimmung, welche der vorhergehende Zwi- 
schenabschnitt V. 51. 52. gegeben hat, nemlich die Zeit 
des Triumvirats des Octavian, Antonius und Lepidus. 
Daraus aber folgert Dr. Bleek mit Recht, dass der An- 
fang des 3ten Buches mit jenem Zwischenabschnitt [in 
ganzes, zusammenhangendes Orakel bildet, welches etwa 
in den Jahren 42—40 vor Christus von einem Alex. 
Juden verfasst ist. Giebt man diess zu, so muss man 
auch Bleeks Vermuthung beystimmen, dass die beyden 
letzten Verse des Zwischenabschnitts und die ersten 
Worte von V. 1. im 3ten Buche spiter hinzugefugt 
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sind, und das Orakel des Zwischenabschnitts nach Aus- 
scheidung des Spateren so in das 3te Buch tbergeht: 
uke ydo, onotay Feiov dvaByoevar ody meow ev 
avdounotg 1), — Bediag xatomodev, — d. h. Belias 
wird kommen, wenn der Schwefelgeruch aus dem Schwe- 
felpfuhl sich tber alle Menschen verbreiten wird. Je- 
ner Geruch ist also sein sicheres Vorzeichen. Die Vor- 
stellung von dem Feuer- und Schwefelpfuble des Satans 
(vgl. Apok. 20, 10. 14, 10.) ist eben so vorchristlich, 
als der Satansname Belial (Bediag und Bedino). 

Nach Dr. Bleek haben wir Buch 5. noch zwey 
Orakel aus dieser Periode: V. 286—332., wahrschein- 
lich ein Juidisches Orakel aus Kleinasien und aus dem 
9ten Jabrzehnd nach Christus, und V. 342—433. viel- 
leicht auch ein Judisches aus der Zeit des Judischen 
Krieges kurz vor oder nach der Zerstérung Jerusalems. 
In jenem wird mehreren Kleinasiat. Stadten der Unter- 
gang gedrohet, insbesondere dem verhassten Dianentem- 
pel in Ephesus, wahrend fur das heilige Land die Ob- 
hut und Gnade Gottes erflehet wird. In diesem wird 
der Verbrennung des Tempels der Vesta unter Kaiser 
Nero (Tacit. Ann. 15, 41.) gedacht, aber der bestimm- 
tere Zeitpunkt des Qrakels ist, wie es scheint, die Zeit 
der Zerstérung des Tempels von Jerusalem. 

Endlich scheint auch das von Mai) herausgegebene 


4) Das unichte ix dt SeBaornviv kev ist wohl von einem Chri- 
sten gemacht worden, welcher bey dem Triumvir Octavius 
an den Augustus dachte, den Stammyater der Kaiserreihe, 
aus welcher der Antichrist hervorgehen werde. War diese 
Corruption da, so Jag nahe, dem Zwischenabschnitte einen 
Schluss nach Analogie anderer Stellen in den Sibyllinen zu 
geben. — Ich méchte aber nicht mit Bleek sagen, dass, 
wenn man seine Structur der Verse nicht annehme, 7&& 
V. 60. kein Subject habe, da sich leicht aus V. 59. zxgdr 
juag dazu denken lasst. Zwingend aber scheint mir, dass 
der sich verbreitende Schwefelgeruch schicklicher den aus dem 
Schwefelpfuhl aufsteigenden Satan, als den bitteren Tag ver- 
kiindigt. ’ 


2) Scriptor. Veter, Nova Collectio Vol. 3. P. 3. p. 202 ff 
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11ite Buch noch ein rein Judisches Orakel zu enthalten. 
Dasselbe ist mit dem Orakel im 3ten Buche verwandt, 
und demselben vielleicht nachgebildet, aber in einem ganz 
anderen Geiste. Wir finden hie und da dieselben Aus- 
drucke und Verse, z. B. V. 161 ff. uber Homer (vergl. 
Buch 3. S. 214 ff. bey Gallaus) und V. 200 ff. tiber 
Alexander den Grossen (vgl. ebendaselbst §. 210). Das 
Orakel faingt ebenfalls mit dem Babyl. Thurmbau an, 
welcher im 10ten Geschlecht der Menschen geschehen 
seyn soll, und will die durch jenen Bau entstandene 
Verschiedenheit der Vélker und KReiche schildern, und 
die Namen akrostichisch bezeichnen (wv aout vovg AEEw 
wal axoootryiorg 1) OvOsLYOw YOaMUpLatog HOYomEevoU nat 
tovvoue Oyiwoasit V. 17. 18.), d.h. die Anfangsbuch- 
staben der Namen nach ihrem Zahlenwerth angeben, 
z. B. des Joseph in Agypten V. 30., Philipp v. Maced. 
V. 189., Julius Casar V. 265. Der Standpunkt des 
weltgeschichtlichen Uberblicks ist Agypten und sein Ver- 
haltniss zu dem theokratischen Volke. Die Zeit des 
Verfassers ist der Untergang Agyptens unter der Cleo- 
patra, deren Greuel geschildert werden. Zur Strafe da- 
fiir, dass Agypten einst das Volk Israel geknechtet und 
hart behandelt habe, soll es jetzt nach géttlichem Straf- 
gericht unter Rémische Herrschaft kommen. Bemer- 
kenswerth ist, dass das eigentlich Messianische in die- 
sem Orakel fehlt. 

4. Wir schliessen diese Darstellung der einzelnen 
sibyllinischen Produkte mit einigen Bemerkungen Uber 
die Entstehung, den Charakter und Werth der Judi- 
schen Sibyllistik uberhaupt. 

Die Jiidische Sibyllistik erklart sich zwar, nach {. 9., 
im Allgemeinen aus dem unvermeidlichen Assimila- 
tionsprocess des Agyptischen Judenthums mit der Grie- 


1) Verschieden davon ist die in der Christlichen Sibyllistik vor- 
kommende Akrostichis des heil. Namens Jesu Christi in den 
Anfangsbuchstaben der Verse, Buch 8. 


Liicke Comment. Th. IV. 1. 2. Aufl. 6 
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_chischen Weltlitteratur, wobey das apologetische und 
missionarische Interesse des ersteren besonders wirksam 
war. Indessen hat die Erscheinung im Einzeinen ge- 
nauer betrachtet etwas Rithselhaftes. 

Wie kam gerade in einer Zeit, wo der Unterschied 
des monotheistischen und polytheistischen Glaubens von 
den Juden schirfer gefasst und besser verstanden wurde, 
als friiher, — die Judische Prophetie und Apokalyptik 
dazu, nicht nur einzelne heidnische Orakel aufzunehmen, 
sondern auch den heiligen Gottesgeist und das Gottes- 
wort wahrer Weissagung der ihrem Ursprunge nach 
immer doch heidnischen Sibylle beyzulegen? Das Grie- 
chische Sibyllenwesen musste den Juden urgprunglich 
auch insofern fremd seyn, als sie zwar auch ihre Pro- 
phetinnen (die Mirjam, Debora, Hulda) hatten, aber doch 
nur ausnahmsweise und ohne alles mythische Sibyllen- 
thum. Der eigentliche prophetische Beruf galt unter 
ihnen langst als ein vorzugsweise mannlicher. Die Er- 
scheinung ist nur erklarlich, wenn das Griech. Sibyllen- 
thum dem Hebriischen Prophetenthume irgendwie ver- 
wandt, apologetische Bezuglichkeiten genug darbot, dass 
der ursprungliche Widerspruch ubersehen und wber- 
wunden werden konnte. Die neueren Forschungen ?) 
uber das Griechische Sibyllenthum gestatten, wenigstens 
die Lésung des Problems zu versuchen. 

Von Alters her 2) verehrte Griechenland, darnach 
auch Rom in der Sibylle die halbgéttische Prophetinn 
der Ordnungen (#¢suoteg) und Rathschlisse der Gétter 


4) Vgl. Niebubrs Rom. Gesch. Bd. 1. S. 526 ff. 2. Ausg. K. 
O. Miillers Dorier Abth. 4. §.339. Klausen Aneas und 
die Penaten Bd. 1. S. 201 ff. Bernhardys Grundriss der 
Griech. Litteratur Bd, 2. S. 294 ff. Schwenk Mythol. der 
Romer S. 108 ff. K. F, Hermanns goitesdienstl. Alterthii- 
mer d, Gr, §. 37. 

2) Heraklit der Dunkle schreibt der Sibylle eine tausendjab- 
rige Stimme zu; er sagt nach Plutarch Pyth. Orac. 6: 
Zipuvdda OF pavousw otromatr uiyélaorea xal cxaddonore 
nud cmrigrota POryyonirn yrdioy ivoy eexvetrar dra tov Gedy. 


¢ 
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iiber das Schicksal der Stadte und Reiche. Griechischen 
Ursprungs, wie auch der Name 4), ist der Sibyllencultus 
ein Theil des Apollinischen. Aber verschieden yon dem 
geordneten priesterlichen Prophetenthume, so wie von 
dem Orakel der Pythia, welche, gleich jenem, nur von 
Zeit zu Zeit yon dem weissagerischen Gotte ergriffen 
wurde, stellt die Sibylle das freye und bestindige, an 
sich unpersénliche, aber mythisch personificirte Pro- 
phetenthum der Natur *) tberhaupt dar. Nach Klau- 
sens Vermuthung 5) ist die Sibylle urspriinglich die 
besondere Weissagung ,,aus dem Brausen des Windes 
und unterirdischer Gewasser in Felskluften, deren Laute 
sich dann und wann bis zum Anschein von Articulation 
und Verstandlichkeit steigern und aus dem bunten Ge- 
misch der yom Winde oder vom Wasser zusammenge- 
triebenen Blatter, woraus sich eine Schrift gestalten will, 
die sofort wieder auseinander fallt,‘‘ auf eine solche 
Entstehungsweise hin. Vieles erklart sich daraus. Un- 
ter andern, dass, wie Heraklit *) sagt, die Sibylle mit 
rasendem Munde Unerfreuliches, Zierloses und Unge- 
salbtes von Alters her verkundigte. Ferner, dass die 
Sibyllen, weil vorzugsweise bey weissagerischen Hohlen- 
gewassern entstanden und einheimisch, auch Grtlich ver- 
schieden und 6rtlich benannt wurden. Je nachdem sich 
die eine sihyllinische Ortlichkeit vor anderen auszeich- 
nete, ragte die eine Sibylle vor anderen hervor. So 
ist die Erythraische im Alterthume die beruhmteste. 
Von Hause aus ein mythisches Gebilde, und mit be- 
stimmten Mythenkreisen verflochten, wird die Sibylle 


4) Nemlich yon 210¢, == diog und Buddy, == fovdy, nach Varro, 
s. Lactant. Inst. div. |, 6. Ausser dieser dol. Etym. giebt 
Passow Lexik. auch die dorische, ics Bodda, die vom Zeus 
berathene. at 

2) Cicero de divin. I, 36. 79. Terrae vis Pythiam Delphis in- 
citat, naturae Sibyllam, Vgl. Klausen a. a, O. S,224 ff. 

3) Ayia,O. 259212 ff 

4) S. Plutarch. Pyth. Orac. 6. 


6 
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mit diesen verbreitet von Ort zu Ort, von Stamm zu 
Stamm, und gelangt so im Volke je linger je mehr zu 
allgemeinerer Geltung. — Ursprunglich mundlich gefasst 
und verktndigt, wird die sibyllinische Weissagung zu- 
erst auch miundlich fortgepflanzt, dann aber niederge- 
schrieben, litterarisch fortgebildet, nach Orakelweise in 
metrischer Form. Je mehr das Interesse an der sibyl- 
linischen Weissagung sich verbreitet, entstehen Samm- 
Jungen der sibyllinischen Orakel, mit den Sammlungen 
aber Zusammenftigungen des ursprunglich Vereinzelten, 
dann auch wohl Interpolationen. Die mythische Tradi- 
tion tber die Anfange Roms deutet auf solche Samm- 
lungen hin. Von authentischen Griechischen Sibyllinen- 
sammlungen haben wir in der classischen Litteratur nir- 
gends weder ‘einen ganzen Text noch Fragmente ?). 
Vielleicht dass die sibyllinischen Orakel, je mehr sie 
dffentliche Bedeutung und Wirksamkeit im Staate be- 
kamen, desto mehr unter staatlicher und priesterlicher 
Aufsicht geheim gehalten wurden. Aber wie es sich 
auch damit verhalten mége, wir haben in unserer Ju- 
disch - christlichen Sibyllinensammlung unverkennbare 
Spuren von mehr und weniger zusammenhangenden Hel- 
lenischen Orakeln, welche die Jtidische Sibyllistik in 
Alexandrien vorfand und als geltend aufnahm, vielleicht 
aus der frey umlaufenden Tradition oder aus fruheren 
Privatsammlungen. ' 

Varro zahlt nach Lactanz®) zehn verschiedene 
Sibyllen. Unter diesen nennt er zuerst die Persische, 
die einzige Orientalische, in welcher, wie es scheint, 
Orientalische und Hellenische Prophetie verbunden war, 
Er beruft sich auf den Nikanor, der sie in seiner 
Schrift von den Thaten Alexanders des Grossen erwahne. 
Schade, dass wir nicht wissen, ja kaum vermuthen kén- 


4) S. Bernhardy a. a. O. S. 294. 
2) Divin. Institut. I, 6. Uber die verschiedene Zablung der Si- 
byllen s. Gallaeus de Sibyll. Dissert. I. pag. 52. 
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nen, wann dieser Nikanor lebte und schrieb }). War 
er, wie Einige vermuthen, ein Zeitgenoss Alexanders 
des Grossen, so hatten wir schon aus dieser Zeit ein 
Beyspiel von der Verbindung der Oriental. Prophetie 
mit dem Hellenischen Sibyllenthum, Allein sehr wahr- 
scheinlich ist Nikanor ein viel spaterer Schriftsteller, 
nicht viel alter, wie es scheint, als Varro. Die von 
Nikanor erwahnte Persische Sibylle wird von Andern 
die Chaldaische, auch Babylonische, auch Hebraische ge- 
nannt 7), Pausanias 5) giebt ihr den Namen DefGn, 
Andere, wie Suidas, nennen sie Suu f7iy*). So 
spinnt sich die Sage weiter. Es wird von dieser Si- 
bylle gesagt, einmahl, dass sie die Tochter des Berosus 


4) S: Fabricii biblioth, Graeca Vol. 3. p. 46 f. und G. J. 
Vossii de historicis Graecis libb. 3. ed. Westermann. 
pag. 474. 

2) Suidas: Zipvidu Xuddaia 7 zal agos twwy ‘Efeaia cvoua- 
Couévn, 9 zal Ilegois, 4 nvgiw ovouate zahovuevy Luupydy 
u.s.w. Wgl. Scholia in Plat. Phaedr. ed. Becker p. 315. 

3) Phocic. c. 12. 9. p. 828. 

4) Die verschiedenen Etymologieen des Namens s. bey Gallaeus 
de Sibyll. orac. c. 2. Fabric. Cod. apocr. V. T. Vol. I. 
p- 282. Perizonius zu Aelian. V. H. lib. 12. c. 35. p. 725 ff 
Unstreitig ist SaffPy und YoufyGy ein und derselbe Name, 
wenn das Wort, wie wahrscheinlich, Hebr. oder Chald. Ur- 
sprungs ist. Das erste @ ist wie oft in u» iibergegangen, wie 
Sabbation in Sambalion, xvwfe in cymba u.a. Die Endung 
797 erklart sich aus der Hebr. Femininform. Schon Ce- 
drenus Historiar, Comp. Vol. Il. p. 166. 167. ed. Bonn. 
meinte, Saffy sey gleich mit der Kéniginn von Saba, welche 
dem weisen Kénige Salomo Rithsel aufgab. Klausen bil- 
ligt diese Ableitung a. a. O. S. 220. Aber diese Kéniginn 
wird doch sonst nie als Prophetinn aufgefiihrt. Auch scheint 
Supe und ScPPy zu verschieden. J. A. Fabricius iubersetzt 
das Wort durch ebria, geht also auf das Hebr. 835 zuriick. 
Diese Ableitung billigt Perizonius und erinnert daran, 
dass diese Sibylle als Tochter Noahs, des Weinerfinders, dar- 
gestellt zu werden pflege. Er combinirt dann damit das 
Plutarchische o¢Sfor == Baxzor, Quaest. conviv. 4, 6. Aber 
wenigstens das Hebr. Wort wird nie von der prophetischen 
Begeisterung oder Manie gebraucht, und die Beziehung auf 
die Noachische Weincultur liegt zu fern, Kurz die wahre 
Etymologie ist noch zu entdecken, 
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und der Erymanthe sey 1), dann aber auch, die Tochter 
Noahs, ferner, dass sie den Babylonischen ‘Thurmbau 
und die damit verbundene Vélkerzerstreuung, auch die 
Thaten Alexanders geweissagt habe”). Hiernach ist diese 
Sibylle keine andere, als die Judische in den Stucken 
unserer Orakelsammlung, welche dem Obigen zufolge 
vorchristlich Jiidischen Ursprungs und Charakters sind. 
Die Sage, dass die Hebriische Sibylle vorzugsweise die 
Thaten Alexanders des Gr. geweissagt habe, mag mit 
der Erzahlung des Josephus (Archaol. H, 8. 5.) zusam- 
menhangen, dass Alex. d. Gr., als er auf seinem Zuge 
vor Jerusalem ruckte ond vor der Stadt von dem Ho- 
henpriester empfangen wurde, diesen geehrt und den 
Gott der Juden verehrt habe in Erinnerung an einen 
Traum in Macedonien, wo eben der Gott der Juden 
ihm erschienen und die Herrschaft tiber Persien ver- 
heissen habe, und dass der Hohepriester dem Kénige 
die Weissagung Daniels auf ihn gezeigt habe. Diess 
letztere ist gewiss unrichtig, und die ganze Erzihlung 
des Josephus hat mythischen Charakter *); aber, wie es 
sich auch damit verhalten mége, sie weist hin auf die 
im 2ten Jahrh. vor Christo schon vorhandene Judische 
sibyllinische Weissagung von Alexander d. Gr. *), welche 


1) S. Pausan, a. a. O. und Suidas. Justin. Martyr 
Cohort. ad Graec. 39 hilt diesen Byewoods fiir den Chald. 
Geschichtschreiber, welcher nach Vossii de historic. Graec. 
I, 13. unter Ptolem. Philadelph. und Antiochus Theos lebte. 
Erwahnte dieser etwa zuerst der Sibylle? Dann kénnte man 
den Ursprung der Jiidischen Sibyllinen fast ein Jahrhundert 
hoher hinaufriicken. Aber die Erymanthe? Justin. kennt 
sie nicht. : 

2) S. Scholia in Plat. Phaedr. 

3) Vel. Hengstenberg, die Authentie des Daniel S. 277 ff. 

wo die Griinde fiir und gegen die Glaubwiirdigkeit dieser 

Erzihlung aufgefiihrt sind. 

Vielleicht erbielt die Jiidische Sibylle wegen ihrer Weissa- 

gung der Herrschaft Alexanders iiber die Perser bey Varro 

(Lact. a. a, O.) den Namen de Persis, woraus spiiterhin bey 

Suidas z. B. der Name 7 Jlegoic, Persica. Es ist zu beach- 

ten, dass Varro alle iibrigen Sibyllen nach Volk oder Ort 
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wir in unserer Sibyllinensammlung, wenn auch nicht 
in urspringlicher Gestalt, besitzen. 

Auf dem Grunde der litterargeschichtlichen Verhalt- 
nisse der Periode, deren Epoche Alexander der Gr. ist, 
und welche wir ansehen miissen als die Zeit, in wel- 
cher Griechische und Orientalische Weisheit uberhaupt 
und Prophetie insbesondere mehr als friiher und in lit- 
terarischer Weise sich mit einander verbanden, — kén- 
nen wir die Vermuthung aufstellen, dass die Alex. Ju- 
den die ersten waren, welche die yorhandene Griechi- 
sche Sibyllistik mit ihrer einheimischen Prophetie ver- 
schmolzen +). 

Der Process der Verschmelzung Griechischer Sibyl- 
linen und Hebr. Prophetieen unter den Alexandrinischen 
Juden lasst sich hiernach etwa auf folgende Weise denken. 

Die Hellenische Idee der Sibylle ist die Idee des all- 
gemeinen naturlichen Prophetenthumes in seiner Ver- 
schiedenheit von dem positiven priesterlichen Orakel- 
thum der Griechen. Den Juden konnte hiernach die 
Sibylle erscheinen als das Prophetenthum der allgemei- 
nen Adamitischen oder auch Noachischen Religion mit- 
ten im Polytheismus. Gerade die Alexandrinischen, uber- 
haupt Agyptischen Juden waren damahls vielfach be- 
muhet, die Spuren von jener allgemeinen, vorabrahami- 
tischen Religion, worauf auch die Abrahamitische Reli- 
gion beruhete, unter den Heiden, namentlich den Hel- 
lenen aufzusuchen. Es hing diess mit der damahls ent- 
stehenden, apologetischen Jiidischen Gnosis zusammen ). 
Je weniger nun das sibyllinische Prophetenthum mit 


wo sie einheimisch sind, adjectivisch bezeichnet, die Persische 
allein nicht. 

4) Nach Pausan. a. a. O. nannten Einige die Hebr. Sibylle auch 
die Agyptische, wabrscheinlich, weil diese sibyll. Compo- 
sition von Agypten, insbesondere Alexandrien ausging. 

2) Wenn Sibyll, Orac. Jib. 3. am Ende die Sibylle klagt, dass 
man sie fiir eine Tochter des Gnostos und der Circe hallte, 
so bezieht sich diess wohl auf den Zusammenhang zwischen 


der Gnosis und der Sibyllistik, 
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dem polytheistischen Priesterthume nothwendig zusam- 
menhing, desto leichter konute die Judische Prophetie 
es liber sich erhalten, Art und Form der Sibylle anzu- 
nehmen. 

Noah galt den Juden als ein zweyter Stammvater 
des menschlichen Geschlechts, als derjenige, welcher 
die Einheit des Geschlechts vor der Zerstreuung der 
Volker und Sprachen, so wie die ursprungliche theo- 
kratische Religion vor der polytheistischen Zerstticke- 
lung und Verderbung derselben unter den Vélkern repra- 
sentirte 1), Aus dieser Vorstellungsweise erklart sich, 
dass man die Sibylle zur Tochter oder Schwiegertochter 
Noahs machte, und sie von dieser Zeit aus den Baby- 
lonischen Thurmbau weissagen und die Vélker zur Ver- 
ebrung des allein wahren Gottes und zur Busse ermah- 
nen liess, Diese Rolle konnte man der Sibylle um so 
leichter geben, da es in der Art der sibyllinischen Ora- 
kel jener Zeit war, bestimmte Culte als Bedingungen 
des Heils, der Rettung von dem geweissagten Unter- 
gange zu fordern 2), 

Endlich kommt hier noch Folgendes in Betracht. 
Die Sibylle verkundigte im Allgemeinen, wie Heraklit 
sagt, Unerfreuliches; sie weissagte nach Plutarch $) 
vorzugsweise Stadten und Vélkern Untergang, Verder- 
ben. Die sibyll. Orakel, welche Bleek als authentisch 
Hellenische im 3ten Buche unserer Sammlung nachweist, 


1) Vgl. Philo de praem. et poen. §. 4. und 2 Petr. 2, 5, (du- 
xavoovrvys znovs) mit Orac. Sibyll. I. p. 98. (Wie spat diess 
Orakel auch verfasst sein mag, die Vorstellung ist urspriing- 
lich Jiidisch.) Die sogen. Noachischen Gebote im Talmud 
(vgl. Buddaei Histor. V. T. I. 2. 5. und J. A. Fabricii 
Cod. V. T. Vol. Lp. 268 ff.) driicken eben das allgemeine, 
Juden und Heiden vermittelnde Gesetz Gottes aus und wur- 
den dessbalb den Proselyten des Thores oder domicilii  s. 
portae auferlegt, 

2) S. Niebubrs R. Gesch, I. S. 530. und Liv. 29, 10. Vel. 
K la usen, ana, On S,. 258. 

3) De Pyth. orac. cap. 9. Vgl. Klausen a. a, O, S. 252. 
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haben alle diesen Inhalt. Abgesehen davon, dass viele 
solcher Orakel mit theokratischen Weissagungen iiber 
antitheokratische Stadte und Reiche in den Propheten 
zusammenstimmten, konnte im Allgemeinen daraus der 
echt Judische apologetische Schluss gezogen werden, dass 
das Heidenthum in seiner eigenen Sibylle die propheti- 
sche Ahnung seines Unterganges habe 1). Ahnlich lisst 
Daniel den Nebukadnezar selbst im Traume den Unter- 
gang aller Weltreiche schauen. Aber wie nach Daniel 
der prophetische Traum des Nebukadnezar und das Ge- 
sicht des Belsazar nur yon dem theokratischen Prophe- 
ten wahrhaft verstanden und gedeutet werden kénne, so 
konnte auch die Judische Sibyllistik von dem Gedanken 
ausgehen, dass nur die Noachische, monotheistische Si- 
bylle die alten sibyllinischen Orakel der Heidenwelt 
wahrhaft verstehe und im Zusammenhange der Welt- 
geschichte zu deuten vyermédge. So entstand, wie ich 
glaube, die Judische Sibyllencomposition, wie wir sie 
besonders im 3ten Buche unserer Sammlung finden. 


¢. 11, 
Das Buch Henoch. 


14. Wir schicken den Untersuchungen uber diese 
immer noch rithselhafte Schrift eine kurze Litte- 
rirgeschichte derselben voraus 2). 

Besonders durch das namentliche Citat im Briefe des 
Judas V. 14. 15. hat sich das Buch Henoch allezeit im 


1) Ich kann diese Vorstellung unter den Juden nicht weiter 
nachweisen. Aber die Weissagung von dem Untergange der 
Welt in ihrer gegenwirtigen Gestalt, somit auch mit ibren 
unyollkommenen Culten, ist mehr und weniger allen alten 
Religionen eigen. ' 

2) Ausfiibrlicheres s. bey R. Laurence Preliminary dissertation 
to the book of Enoch, in A. G.Hoffmanns Buch Henoch, 
in der Einleit. Bd. 1. und im Anhange Bd. 2. Die 4ltere 
Litteratur s. bey J. A. Fabricii Cod, Pseudepigr. V. T. 
Vol. I. p. 160 sqq. 
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achtungsvollen Gedichtniss der Kirche erhalten und ist 
fiir die neuere historische Theologie ein interessantes 
Problem der Forschung geworden und geblieben 1), Von 
dem Ende des 16. Jahrhunderts bis in die neueste Zeit 
musste sich indessen die gelehrte Forschung mit den 
Citaten der Kirchenvater “und den Griechischen Frag- 
menten bey G. Syncellus und in den Testamenten der 
12 Patriarchen *) begniigen, und so konnte sie zu kei- 
nem festen Resultate daruber kommen ‘%). Im Laufe des 
17ten Jahrh. verbreitet sich die Kunde von dem Vor- 
handenseyn des ganzen Buches in Athiopischer Ubersetzung 
in Habessinien. Man fing an zu hoffen und zu suchen, 
ob sich das merkwurdige Buch nicht noch entdecken 
lasse. Allein eine traurige Taéuschung, welche Hiob 
Ludolf aufdeckte *), machte die Gelehrten eine Zeit- 
lang wieder ganz irre; man zweifelte an der Existenz 
der Athiop. Ubersetzung, bis endlich der Englander 
Bruce diese in Habessinien entdeckte und drey Hand- 
schriften derselben 1773 mit nach Europa brachte, von 


4) Vornehmlich seitdem Jos. Scaliger ad Graeca Eusebii 
p- 405. und Joh. Drusius de Patriarcha Henoch 1615., 
jener auf die noch vorhandenen Griech. Fragmente bey Sy n- 
cellus, dieser auf die Erwahnung des Buches in dem B. 
Sohar aufmerksam gemacht hatten. Die Debatien der Ge- 
Jehrten tiber das Buch seit der Zeit bis in den Anf. d. 18ten 
Jahrh. s. bey J. A. Fabricius a.a. O- 

2) Diese Fragmente und Citate s. bey J. A. Fabriciusa.a.O. 
und sorgfaltiger geordnet und kritisch behandelt in dem er- 
sten Excurse bey Hoffmann Bd. 2. S. 887 ff. 

3) Mit welchen wunderlichen Vorstellungen besonders iiber das 

Verhaltniss des Citats im Judasbriefe zu dem Buche sich die 

Gelebrten im 4Tten Jahrhunderte zum Theil abmiiheten, sieht 

man besonders aus HW. Pfeifferi Decas select. exercitationum 

sacr., Exercit. de. Henocho c. 4. §. 8., wo unter anderen 
die Vorstellung aufgefiihrt wird: apostolum Henochi verba 
ex singulari revelatione divina habuisse. Wozu nicht alles 
in jener Zeit der Offenbarungsbegriff dienstbar werden musste! 

Er zeigte in s. Historia Aethiop. lib. 3. ¢. 4., dass das von 

dem Capuziner Aegidius Lochiensis mitgebrachte und in die 

Mazarinische Bibliothek zu Paris gekommene Buch Henoch 

ein spateres Machwerk ist, womit sich der gute Pater hatte 

betriigen lassen, 
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denen er die eine in die Kénigl. Bibliothek in Paris, 
eine andere der Bodlejanischen Bibliothek in Oxford 
schenkte 1), 

Seitdem war das Buch in der Athiop. Ubersetzung we- 
nigstens 3 Mahl handschriftlich 2) unter uns. Aber, wie 
neugierig auch Anfangs die Gelehrten waren 5), erst nach 
fast 30 Jahren, 1800 gab Silvest. de Sacy *) nihere 
Kunde von derselben; worauf die Untersuchung wieder 
20 Jahre lang ruhete, bis zu derselben Zeit, wo der sel. 
Dr. Gesenius (1820) in Paris und Oxford zum Behuf 
einer kritischen Ausgabe und Untersuchung die Uber- 
setzung abschrieb, Rich. Laurence 1821 aus der Ox- 
forder Handschrift das Buch ins Englische tbersetzte und 
durch einleitende Untersuchungen und Anmerkungen er- 
lduterte °). Seitdem ist das Buch nun zur gemeinsamen 
Forschung auch denen gedffnet, welche des Athiopischen 
nicht kundig sind. Der Erste, welcher in Deutschland 
das Englische Werk zu einer genaueren Untersuchung 
benutzte, und diese bekannt machte, war Dr. Hoftf- 


4) Die dritte (unmittelbar vor dem Buche Hiob im alttest. Ka- 
non der Habessinier) ist als ein Theil der Athiop. Bibeliiber- 
seizung im Besitz der Erben des grossen Reisenden. 

2) Ausser den 3 Bruceschen Handschriften in Paris und Oxford 
und im Besitz der Bruceschen Erben, besitzt nach Ang. Mai 
Scriptor. veter, nova collect. Tom. V. P. 2. auch d. Vaticana 
eine Handschrift. 

3) Bruce erziblt (in seiner Reise), wie der gelehrte Dr. Woide 
seine Ankunft in England nicht erwarten konnte, sondern 
nach Paris eilte, um die dort hingeschenkte Handschrift Bru- 
ces einzusehen, dass er aber, durch die Riesenkatastrophe im 
Anfange des Buches abgeschreckt, die weitere Forschung habe 
liegen lassen. 

4) In s, Notice sur le livre d’Enoch,, Magazin Encyclop. 6ter 
Jabrg. Tom. I. p. 382. (Lat. Ubersetz, v. c. 1—3. 6—16. 
31.) s. Rink’s Deutsche Ubersetz. d. Notiz. 1801. Spaterbin, 
4822 gab Sacy in dem Journ. des Savans 1822 Oct. wei- 
tere Untersuchungen tiber das Buch. 

5) The book of Enoch, an apocryphal production supposed to 
have been lost for ages, but discovered at the close of the 
Jast century in Abyssinia, now first translated from an 
ethiopic MS. in the Bodleian library. Oxford 1821, 8. 2te 
Aufl, 1833. (wenig verindert). 
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mann in Jena1), Derselbe hat bald darnach das Engl. 
Werk ins Deutsche tibersetzt und mit seinen Untersuchun- 
gen bereichert 2). Wahrend dieser Arbeit brachte unser 
Landsmann Dr. Rup pell aus Frankfurt eine neue Athio- 
pische Handschrift nach Deutschland. Diese ist dann 
von Dr. Hoffmann benutzt und yon Cap. 56 an die 
Deutsche Ubersetzung unmittelbar aus dem Athiop. ge- 
macht worden. Aus dieser und der Engl. Ubersetzung 
hat hierauf Gfrérer eine Lateinische gemacht, und die- 
selbe in seine Sammlung der Prophetae Veteres Pseud- 
epigraphi aufgenommen 5), Seitdem haben in England, 
mehr noch in Deutschland, die gelehrten Forschungen 
uber das seltsame Buch nach verschiedenen Beziehungen 
nicht mehr geruhet, sondern haben in ziemlich schnel- 
ler Aufeinanderfolge namentlich die Fragen uber die 
ursprungliche Gestalt desselben, die Zeit und den Ort 
seiner Abfassung, so wie uber seine Bedeutung fur die 
Geschichte der Judischen, insbesondere der apokalypti- 
schen Litteratur, der Entscheidung immer naher gefubrt*). 


1) Artikel Henoch in Ersch und Grubers Allgem. Encycl. 
2. Sect, Tb pa.S, 399M AI © 

2) Das Buch Henoch in vollst. Ubersetz. mit fortlauf. Commentar, 
ausfiibrl, Einleit. und erlauternden Excursen. 2 Theile 1833. 
und 4838. 

3) Prophetae Veteres Pseudepigraphi partim ex abyssinico vel 
hebraico sermonibus latine versi. Edente A. F. Gfroerer. 1840. 

4) Abgesehen von der ersten, mit dem ersten Theile der Hoffm. 
Ubersetz. gleichzeitigen, Ausgabe dieser Einleit., sind hier zu 
nennen: Enoch restitutus; or an attempt to separate from 
the Books of Enoch the Book quoted by St. Jude; also a 
comparison of the Chronology of the Enoch with the Hebrew 
computation and with the periods mentioned in the Book of 
Daniel and in the Apocalypse. By the Rev. Edward Mur- 
ray, Vicar of Stinsford and Chaplain to the Bishop of Ro- 
chester. Lond, 1838. 8. s, den 2ten Excurs zu Hoffmanns 
Ubersetz., wo eine genaue Relation und Beurtheilung dieser 
griiblerischen Untersuchung gegeben ist. Gfrérer, die 
Quellen zur Kenntniss d. Zustandes d. Jiidischen Dogmen 
und der Volksbildung im Zeitalter J. Christi, in d. Tiibing. 
Zeitschr, f, Theol. 1837. Heft 4. Derselbe, in dem Jahr- 
hundert des Heils Abth. 14. S. 93 ff. C. Wieseler, Zur 
Ausleg. u. Kritik der apokalypt, Literatur des A. u, N. Test. 
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2. Darstellung des Inhalts 1). 

Der Inhalt wird 1, 1., in einer Art von Uberschrift, 
im Allgemeinen bezeichnet als die Segensworte Henochs, 
des Gerechten, fur die Auserwahlten, welche in der Zeit 
des Gerichts uber die Gottlosen leben werden. 

Hierauf folgt 1, 1. und 2. bis 6, 12. eine Art von 
Einleitung und Ubersicht, worin es heisst: Die Segens-- 
oder Ermuthigungsprophetie empfing Henoch im Gesprich 
mit Gott, wahrend eines heiligen Gesichts im Himmel, bey 
welchem die Engel ihm alles zeigten und deuteten, was 
er sah, nemlich was in ferner Zeit um der Auserwahl- 
ten willen geschehen werde. Im Interesse fiir diese 
spricht er mit Gott, welcher zu jener Zeit vom Berge 
Sinai aus erscheinen und seine richterliche Macht offen- 
baren werde, sowohl in der Bestrafung aller Gottlosen, 
auch der bésen Engel, der sogen. Wachter, als auch in 
der Segnung der Auserwihlten. Schon schauet der Seher, 
wie Gott mit seinen Myriaden zum Gericht kommt. 
Die Himmlischen wissen und verstehen die ewigen Na- 
turordnungen Gottes auch auf der Erde ?). Aber die 


Erster Beytrag, die 70 Wochen und die 63 Jahrwochen des 
Propheten Daniel. 1839. S. 162 ff. Ernst Krieger, Bey- 
trage zur Kritik und Exegese (iiber das Zeitalter des Buches 
Henoch, mit besonderer Beriicksichtigung des Bruno Bauer’- 
schen Urtheils in der Kritik der Synoptik.) 1845. 

4) Wir folgen der Hoffmannschen Ubersetzung. 

2) Cap. 4. wird von der Naturordnung der Baume gesagt: Je- 
der Baum verdorret und wirft jedes Blatt ab, ausser 14., 
welche ihr Laub nicht abwerfen, sondern warten von dem 
alten bis zum neuen, 2 oder 3 Winter lang. Vgl. Plinius 
N. H. XVI, 33. Urbanarum arborum generi non decidunt 
[folia]: oleae, lauro, palmae, myrto, cupresso, 
pinis, ederae, rhododendro et [quamvis herba dicatur] 
sabinae,— Silvestrium generis folia non decidunt a bieti, 
larici, pinastro, junipero, cedro, terebintho, 
buxo, ilici, aquifolio, suberi, taxo, tamarici. 
Inter utraque genera sunt adrachne in Graecia, et ubique 
unedo. Aber Pl. bemerkt: Locorum tanta vis est, ul circa 
Memphim Aegypti et in Elephantine Thebaidis nulli arbori 
decidant, ne vitibus quidem. — Auch Theophrast. de hi- 
storia plantarum 1, 9, zablt mehr solcher Baume als 14. Er 


94 II, Cap. Geschichte der apokalypt. Litteratur. 


Urheber des Bésen (die gefallenen Engel?) verkennen 
die Ordnungen und Gebote Gottes und ubertreten sie. 
Dafiir wird ihnen auch Gottes und der Gerechten und 
selbst der Verfuhrten Fluch, wihrend die Auserwihlten 
Licht, Freude und Frieden haben und die Erde ererben 
und ewig leben werden. 

Hierauf wird Cap. 7—10. als Veranlassung des pro- 
phetischen Gesichts und der apokalyptischen Berufung 
Henochs angegeben die Genes. 6. erzihlte und hier aus- 
geschmuckte Sage von dem Ursprunge der Nephilim, 
jenes Gigantengeschlechts, welches aus der ungleichen 
Verbindung von 200 gefallenen EngelJn mit den Téchtern 
der Menschen entstanden sey. Die Namen der Anfuh- 
rer der Engel werden genannt. Der Oberste und An- 
stifter, Samjaja (Name des Starken), veranlasst die ge- 
genseitige Verschwérung zu dem gemeinsamen Verbre- 
chen auf dem Berge Armon in den Tagen des Jared +) 
(des Vaters von Henoch). Von jenen Engeln geht aus 
alle Zauberey, Kriegs- und Luxuskunste, aber auch die 
astronomischen Wissenschaften, und in deren Folge alle 
Bosheit und Ungerechtigkeit auf Erden. Das Verderben 
wichst, die Erde selbst schreiet zu Gott um Hulfe und 
Rettung, und die Klage der in dem blutigen wilden 
Kampfe Getédteten wird von Gott erhért und das Straf- 
gericht beschlossen. Ein Engel des Lichts wird zu Noah 


zablt unter den zahmen Baumen 6, unter den wilden 20, 
also zusammen 34, wahrend Plinius nur 22—23 im Ganzen 
zablt. Nach Theophrast a.a, QO. ist der Standort und der 
feuchte Boden von Einfluss auf das Stehenbleiben des Laubes. 
ydenn die im diirren und mageren Boden stehen, verlieren 
zuerst ihr Laub.“ Ist nun die Zahl 14 im Athiop. Henoch 
richtig, so wiirde die Frage seyn, welche klimatischen Ver- 
haltnisse dadurch indicirt werden? Je nordlicher, desto we- 
niger csigvdde, je siidlicher, desto mebr. Ausserdem aber 
kommt die Bodenbeschaffenheit in Betracht. Welcher Pflan- 
zengeograph giebt bier Auskunft? Das Vaterland des Schrift- 
stellers wiirde sich darnach vielleicht mit bestimmen lassen. 

1) Nach dem richtigeren Griech, Text év rats 7uévacg Tagéd — 
vgl. Hoffmann S. 402 ff, 
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gesendet, ihm die bevorstehende Fluth und die Rettung 
seines Geschlechtes in derselben verkiindigt. Zugleich 
aber wird Raphael gesendet, den Ajaziel (den 9, oder 
10, in der Reihe), als den Meister der Zaubereyen zu 
binden und ibn in die Wuste Dudael oder Dandaél zu 
stossen und hier zu fesseln, bis 2um grossen Gerichts- 
tage, wo er ins Feuer geworfen werden soll; daneben 
aber auch die Erde wieder zu beleben und zu trésten. 
Gabriel wird gesendet, die riesige Nachkommenschaft 
der bésen Engel durch gegenseitigen Krieg zu vertilgen. 
Ingleichen wird Michael berufen, dem Samjage und den 
ubrigen Engeln den Untergang zu verkundigen und sie 
fur 70 Geschlechter unter der Erde zu binden; nach 
welcher Zeit (des Exus) sie in den untersten Feuertie- 
fen auf ewig eingeschlossen werden sollen. Nach die- 
sem Verderbensgericht soll die Erde wieder aufbliihen 
im Segen der Gerechtigkeit und allgemeiner Verehrung 
Jehoyas auf ewig. 

Cap. 11.1) 12. bis Cap. 16. knupft so an: Ehe die 
Weissagung des Gerichts, 1—10. erfullt wird, ist Henoch 
verborgen vor den Menschen; in den Himmel entrtickt 
(Genes. 5, 22. 24.) ist er mit den Heiligen und Engeln 
und im Umgang mit Gott. Er erhalt von den Engeln 
den Namen des Schreibers vorzugsweise, nach 12, 5. 
des Schreibers der Gerechtigkeit 2), und wird von Gott 
zu den gefallenen Engeln entsendet, diesen die unerlass- 


4) In der Bodlej. Hdschrift fehlt C. 11., die Pariser aber macht 
aus C, 10. V. 28. 29. das 11te Capitel. 

2) Wahrscheinlich zunachst in Beziehung auf seinen besonderen 
Beruf, die Gerichtsoffenbarung Gottes niederzuschreiben, ahn- 
lich, wie Dan. 12, 4., besonders aber Joh. Apok. 1, 11 ff. 
Indessen wird in dem Folgenden Henoch vorzugsweise als 
Gelehrter geschildert, und so kann es seyn, dass der Name 
die allgemeine Bedeutung des Gelehrten hat. Die Jiidische 
Tradition nennt ibn den Erfinder der Buchstabenschrift, Re- 
chenkunst und Sternkunde, und die Arabische nennt ibn den 
Gelehrien, Weisen (Idris) vorzugsweise. S. Hoffmann zu 
d, St. 
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“liche Strafe anzuktindigen, gemiiss der Cap. 10. enthal- 
tenen Weissagung. Wie er diesen Gottesbefehl ausrich- 
tet, erschrecken die Engel und bitten ihn, fur sie eine 
Bittschrift um Vergebung aufzusetzen und Gott zu tber- 
bringen !), Sie kénnen und durfen sich nicht mehr un- 
mittelbar an Gott wenden und bedurfen eines Mittlers. 
Henoch ist gutmuthig genug die Bittschrift aufzusetzen. 
Darauf aber verlasst er den Armon, den Sitz der bésen 
Geister, und geht uber die Wasser des Dan (den klei- 
nen Jordan) in Dan (im Gebiete Dan) westlich yon Ar- 
mon (Hennor), und liest hier, als an einem reineren 
Orte, im Lande der Verheissung, die Bittschrift (vor 
Gott), bis er in den Schlaf fallt. In diesem Schlafe 
hat er ein Traumgesicht, worin er von Gott die Wei- 
sung erhalt, dass die bestimmte Strafe unabbittlich sey; 
worauf er den gefallenen Engeln die géttliche Antwort 
ankundigt. Unter der Uberschrift 14, 4. »Diess ist das 
Buch der Worte der Gerechtigkeit und der Zurechtwei- 
sung der Wachter“ erzihlt er eben diesen 14, 8 ff., wie er 
auf Wolken durch Sterne und Lichtstrahlen fortgetrie- 
ben und unter gunstigen Winden in den Himmel geho- 
ben, zur Wohnung und an den Thron Goties gekommen 
sey, Gott im vollen Lichtglanze und Feuer geschauet, 
und dann yon Gott gerufen ,,zu seinem heiligen Worte“ 
das verdammende Urtheil tiber die Engel vernommen 
habe. In dem — ausfuhrlich motivirten Gottesurtheile 
Cap. 14. und 15. werden Belehrungen tiber die Natur 
der Engel, Menschen und Dimonen gegeben. Jene sind 
unsterbliche, und desshalb der Ele unbediirftige Geister, 
die Menschen sterbliche Wesen yon Fleisch und Blut, 
daher dem Gesetze der ehelichen Fortpflanzung unter- 
worfen. Die Dimonen aber die abgeschiedenen Geister 
der durch Engel und menschliche Weiber erzeugten 


1) Nach dem litterarischen Charakter Henochs, des Schreibers, 
und nach dem urkundlichen Gerichtswesen der Zeit, in wel- 
chem das Buch geschrieben ist. 
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Riesen, welche wie Wolken die Menschen bedriicken 
und verderben u.s.w. Indem die Darstellung so immer 
mehr yon dem Prophetischen in das Didaktische tiber- 
geht, giebt sie Cap. 20., — welches hieher gehért '), — 
die Namen und Geschafte der sechs wachenden Engel 
an 7), welche bald in Menschengestalt, bald ohne die- 
selbe den Henoch in die Héhe heben, auf einen hohen 
Himmelsberg fuhren, ihn yon hier aus die Geheimnisse 
Himmels und der Erden schauen lassen und ihm er- 
klaren, von Cap. 17—35. In einer Reihe von Visio- 
nen, an verschiedenen Orten, bald im Himmel, bald auf 
der Erde, empfangt Henoch Anschauungen und Auf- 
schlusse uber die Ursprunge der Elemente, die Behiilt- 
nisse des Lichts, Donners und Feuers, den Ort, von wo 
alles Fleisch ausgeht, die dunklen Berge, welche den 
Winter bringen, die Quellen der Flisse u.s. w., ferner 
iiber den Eckstein der Erde, worauf sie ruhet, den Pfad 
der Engel, und das Ende der Erde, worauf das Firma- 
ment steht; uber den Gden und leeren Platz, wo er 7 
feurige Sterne, gleich glinzenden Bergen und bittenden 
Geistern sieht, — die Ubertreter des géttlichen Gesetzes 
(Kometen?), welche nicht zur rechten Zeit kommen, 
welche zur Strafe dafiir gebunden sind bis zur Vollen- 
dung ibrer Strafe in dem verborgenen Jahre. Dann 
sieht er auch den Ort, wo die bésen Engel ihren Fuh- 
rer wahlten (also den Ort, wo das Bése entspringt), 
das Gefangniss der gefallenen Engel, die Wohnung der 
abgeschiedenen Seelen (Hades, Scheol), wo die Frommen 
von den Gottlosen durch eine Kluft geschieden sind, 
und wo die Stimme des erschlagenen Abels ertént. 
Hierauf folgen Belehrungen tiber den Ort am westlichen 
Ende der Erde, wo das Sternenlicht brennt, das himm- 
lische Paradies, mit dem himmlischen Lebensbaume, und 


1) S. Laurence und Hoffmann zu d. C. 
2) Warum nur sechs? 
Liicke Comment. Th IV. 1. 2. Aufl. rf 
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das Gebirge des géttlichen Segens; ferner uber die Or- 
ter der Erde, den Ort der Biésen, welche Gott lastern, 
und das irdische Paradies; uber die Enden der Erde, 
insbesondere tuber das dstliche, wo die Thore des Him- 
mels sind, aus welchem die Sterne hervorgehen, deren 
Namen, Erscheinungszeit, Einrichtungen und Wirkun- 
gen Henoch nach der Unterweisung des begleitenden 
Engels aufschreibt, 32, 1—4., sodann uber die drey an- 
deren Enden (Nord, West und Sud) und ihre Thore, 
aus denen die Winde kommen. — Eine allgemeine 
Lobpreisung Gottes durch den Seher schliesst diesen 
Abschnitt, worin das Prophetische, die Andeutung des 
bevorstehenden Gerichts, nur hie und da hervortritt. 

Auf diese gelehrte physikalische Offenbarung folgt 
Cap. 37. 1) bis Cap. 70. eine neue Vision, das zweyte 
Gesicht der Weisheit genannt, das zweyte, sofern 
Cap. 1— 35. als Ein Ganzes von Visionen betrachtet 
wird. Der Inhalt dieser Vision wird von dem Seher, 
wie es 37, 3. heisst, in 103 7), in Wahrheit aber nur 
in 3 Parabeln oder Maschals (Bilderreden) den Bewoh- 
nern der Welt mitgetheilt. ‘ 

Die Darstellung in diesem Abschnitte ist bey aller 
wesentlichen Gleichheit mit dem ersten Haupitheile, 
Cap. 1—35., doch vielfach eine andere. 

Die erste Parabel von Cap. 38—44. enthalt zuerst 
die Krage, wo bey der Versammlung und dem Gericht 


4) Cap. 36. fehlt. 

2) Schon Sacy Journ. des Savans 1822 Oct. p. 589. vermuthet 
einen Schreibfehler, und eben so Hoffmann zu 37, 3. 
Diese Vermuthung wird durch die Riippellsche Handschrift 
vollkommen bestatigt, ss Hoffmann zu 67,1. Bd. 2. S. 539. 
In der That werden auch Cap. 38,14. (die erste), Cap. 45, 1. 
(die zweyte), Cap. 56, 1. (die dritte), vgl. 68, 42. ausdriick- 
lich nur 3 Parabeln gezthlt. Die Dreyzahl ist auch in dieser 
Darstellung innerlich die wahrscheinlichste; 103 ware eben 
eine rein willkiihrliche Zahl. In der Dreyzahl schliesst sich 


die Prophetie mit ihrem Anhange Cap. 69. und 70. vollkom- 
men ab, 
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die Wohnung der Siinder seyn werde, und die Ant- 
wort, dass sie in der Gegenwart der Gerechten und 
Auserwahlten und geblendet von ihrem Antlitz die Strafe 
erleiden werden. Nachdem dann geweéissagt ist, dass 
in den letzten Tagen Engel unter den*Menschen auf 
der gereinigten Erde wohnen, die Gottlosen aber keine 
Gnade empfangen werden, empfingt Henoch ein ande- 
res Gesicht, worin er den Ruheplatz und die Seligkeit 
der Heiligen im Himmel schauet, ihre Gebete, Loblie- 
der und Furbitten, wie sie den Thron Gottes umgeben, 
ferner die vier Cherubimstimmen auf den vier Seiten 
des Thrones yernimmt, und endlich die Namen dersel- 
ben, nemlich die Engelnamen Michael, Raphael, Gabriel 
und Phanuel, und die besonderen Geschifte derselben 
durch den Friedensengel erfahrt. Unter Fuhrung des- 
selben Engels schauet er sodann die Geheimnisse der 
Natur, ahnlich> wie in dem Abschnitte 17—35., nur, 
dass alles kurzer gefasst, und die Belehrung uber den 
Mond, seine Phasen und seinen Lauf, so wie tiber die 
Sterne, die Natur ihres Lichtes und ihre Bahnen be- 
sonders hervorgehoben wird. 

Schon in dieser ersten Parabel herrschen Vorstel- 
lungen, welche wir in dem ersten Abschnitte 1—35. 
nicht finden. Eigenthumlich sind dieser Parabel die Idee 
der Weisheit, die Vorstellungen yon Gott, als dem Herrn 
der Geister, und von dem vorzugsweise Auserwahlten 
(dem Messias); ferner der Begriff der bésen Geister, der 
Satane. Auch werden hier den Engeln Michael, Ra- 
phael und Gabriel andere Amter beygelegt, als friiher, 
und Phanuel war bisher noch nicht genannt worden. 

Die zweyte Parabel Cap. 45—55. bezieht sich vor- 
zugsweise auf die, welche den Himmel und Gott leug- 
nen. Auch beginnt die Weissagung mit dem Untergange 
dieser Leugner, aber sie geht in eine vielfach sich wie- 
derholende und verwirrende Darstellung von dem letz- 
ten Gericht iiberhaupt iiber. Diess Gericht wird hier 

7* 
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als das Messianische geschildert, welches der-Aus- 
erwiaihlite, der (Daniel.) Menschensohn, der Mes- 
sias halten wird. Der Menschensohn wird in den Ge- 
siclten dieser:iParabel geschildert als der vorzugsweise 
Gerechte, und desshalb von Gott, dem Haupte der 
Tage (vgl. Dan. 7, 9.), Erkorene, dessen Name vor der 
Schépfung der Sonne und Sterne yor Gott angerufen 
wurde, ja welcher vor Gott immerdar war in der Ver- 
borgenheit, ehe die Welt war, von Gott dazu bestimmt, 
alle Geheimnisse, verborgene Erkenntnissschatze, zu of- 
fenbaren. Er ist die Stutze und der Hort der Gerech- 
ten und Heiligen, die Hoffnung aller Betrubten und 
Unruhigen, das Licht der Volker, bey welchem alle 
Macht, Weisheit und Erkenntniss ist, der Erléser, Ret- 
ter und Bewahrer der Menschen, dessen Wille ihr Le- 
ben seyn soll, den Alle anbeten sollen. — Dieser Aus- 
erwahlte soll, wie er die Gnade Gottes den Reuigen 
verkindigt, so auch am Ende der Tage richten tber 
Alle, und nach erfolgter allgemeiner Auferstehung die 
Gerechten und Ungerechten scheiden. Die Gerechten 
werden dann, erlést, engelgleich die gesegnete Erde be- 
wohnen und vor Freude glinzen, ,,denn in jenen Tagen 
wird der Auserwihlte erhoben (verherrlicht) werden, 
50, 5. 

Mit Cap. 51, 1. beginnt ein neues Gesicht. Gegen 
Westen gerichtet schauet Henoch sechs metallische 
Berge, vgl. 17, 4 ff. 22, 4 ff. 23, 1 ff., welche, wie es 
heisst, bestimmt zur Herrschaft des Messias, d. h. seine 
Herrschaft und Macht kund zu than durch ihre Ohn- 
macht, vor demselben zerfliessen und verschwinden, so 
dass kein Mensch sich mehr auf Gold, Silber und Erz 
u. s. w. verlassen wird. Aber der Seher schauet zugleich 
zwey tiefe Thaler. In dem ersten (Cap. 52.) werden 
die Werkzeuge des Bésen, des Satans, dem die Welt 
dient (der Fiirst dieser Welt), von den Engeln der Strafe 
bereitet, wodurch die Machtigen der Erde umkommen, 
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in dem zweyten (Cap. 53.), welches voll Feuer ist, 
werden die Fesseln bereitet fiir die bésen Engel (vgl. 
Judas V.6.). [Aber in den Tagen, wo die guten Engel 
die bésen fesseln werden, wird, nach Cap. 53, 7 ff., die 
grosse Fluth vom Himmel und aus der Tiefe der Erde 
hervorbrechen und alle Bewohner der Erde vernichten 
(bis auf den gerechten Noah); worauf dann, wie in der 
Erzahlung der Genesis 9, 13., der Friedensbogen in den 
Wolken erscheint. Die neue Weltperiode nach der Sind- 
fluth — die neue Gnadenzeit, — verlauft dann nach 
Analogie der vorangehenden so, dass ihr Ende wieder 
das Messianische Gericht ist tber Azazael und seine Ge- 
nossen und Schaaren, welche gefesselt werden in der 
Tiefe; eben dahin sollen auch die bésen Menschen kom- 
men ).]. Nachdem so das Gericht erst im Allgemeinen, 
dann in besonderer Beziehung auf die deluvyianische Ge- 
richtsepoche geschildert worden ist, springt die Prophe- 
tie Cap. 54, 9. obne alle deutliche Verkntipfung uber 
zur Schilderung eines antitheokratischen Fiirstenbtind- 
nisses unter ,,den Hiuptern der Parther und Meder“. 
Diese werden, heisst es, Kénige von ihren Thronen 
sturzen, und gegen das heilige Land ansturmen, aber an 
der heiligen Stadt wird der Sturm sich brechen. Dar- 
auf aber wird unter dem heiligen Volke selbst innerer 
Zwist und Krieg entstehen und Viele verderben und 
tédten, bis die Hille die Sunder alle vernichten wird. 
In einer zweyten Vision Cap. 55. schauet der Seher 
eine andere Schaar, welche auf Streitwagen von Osten, 
Westen und Stiden heransttirmt und die ganze Erde er- 
schittert. Aber alsdann fallen Alle nieder und beten 


4) Die obige Darstellung versucht auch 53, 7— 54, 5. mit in 
den Zusammenhang aufzunehmen. Allein mit Recht halt Dr. 
Hoffmann diese Stelle fiir eine Interpolation. Der Haupt- 
grund ist der, dass 54, 5. mit demselben Gedanken und fast 
denselben Worten schliesst, womit 53, 6., nemlich der Be- 
strafung Azazaels und seiner Schaaren, und dass 54, 6, sich 
an 53, 6. leicht und natiirlich anschliesst. 
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Gott an. Mit dieser Weissagung aus der Gegenwart des 
Verfassers auf die nachste Zukunft schliesst die zweyte 
Parabel. 

Die dritte, letzte Parabel von Cap. 56—68. 2) 
beginnt mit der Segnung der Gerechten und Auserwahl- 
ten. Sie hat demgema&ss zum Unterschiede von der 
zweyten, die Uberschrift: titber die Gerechten 
und Auserwahlten. Zuerst schildert hier Henoch 
das kunftige Hei! der Gerechten als ein Leben im vol- 
len Sonnenlichte und im Lichte des ewigen Lebens und 
der Erkenntniss aller Gerechtigkeitsgeheimnisse des Him- 
mels. Worin diese Geheimnisse der Gerechtigkeit Got- 
ies bestehen, ergiebt sich aus dem Folgenden. — In 
diesen Tagen, heisst es Cap. 57, 1. (nemlich 7) in der 
Zeit, wo Henoch die Parabel tuber die Gerechten und 
Auserwihlten auszusprechen anfing), schauet der Patriarch 
im Garten der Gerechten, also im himmlischen Paradiese, 
zuerst die Gerechtigkeitsgeheimnisse des Blitzes und 
Donners, nemlich wie sie im Gericht Gottes eben so 
zum Segen, wie zum Fluche sind, darnach aber erkennt 
er die Geheimnisse der Natur tiberhaupt, wie die Natur- 
krafte, der Donner, der Thau, der Regen, der Reif u.s.w., 
jede ihren Engel oder Geist, ihr Maass und ihr Gesetz 
haben 5), Nachdem so die Naturkrifte, die Natur- 
seite der Gerechtigkeitsgeheimnisse enthullt ist, giebt 
ein neues aber erschreckendes Gesicht 59, 1., welches 


4) Wir folgen hier der Capitelanordnung bey Dr. Hoffmann. 
2) Cod. Rupp. hat 56, 5 die chronol. Bestimmung: im 365sten 
Jahre seines Lebens; in welchem der Patriarch nach Genes. 
5, 23. starb. Man konnte, wenn dieser Zusatz echt ist, das 
in jenen Tagen 57, 1. hierauf beziehen. 

Dr. Hoffmann meint, dieser Abschnitt 57, 1—58, 15. habe 
seine wahre, urspriingliche Stellung binter C. 59, 6. Allein 
offenbar schliesst sich 57, 4 ff. mit seinem Inhalte unmittel- 
bar an C. 56. durch den Begriff der Gerechtigkeitsgeheim- 
nisse 56, 5. an. Cap. 59, 1—6. 60, 4 ff hat einen anderen 
Inhalt und ist ein zweytes Gesicht, in welchem, wie es scheint, 
der ethische Inhalt der Gerechtigkeitsoffenbarung entwickelt 
wird, wie vorher der physische. 


3 


— 
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Henoch im 500sten Jahre am 14ten des 7ten Monats 
seines Lebens?) yor dem Throne Gottes in voller Ver- 
sammlung und unter allgemeiner Aufregung der Himm- 
lischen hat, — Aufschluss tiber die sittlichen Ordnungen 
des Gerichts.. Die Darstellung ist hier ganz Danielisch, 
vgl. Dan. 8, 15 ff. 10, 7 ff. Cap. 59, 6. wird der Ge- 
richtstag im Allgemeinen bezeichnet als ein Tag der Ver- 
einigung fur die Auserwihlten (vgl. énzovvaywyr) 2 Thess. 
2, 1.) und der Prifung (xo/org) fiir die Stinder. Man 
erwartet hierauf die nahere prophetische Schilderung 
von diesem Tage. Aber was C, 59, 7—14. folgt, ist 
eine interpolirte 2) Weissagung nicht Henochs, sondern 


4) Wenn die Jahreszahl 500 echt ist (sie findet sich aber auch 
im Rippellschen Codex), so stebt diess im Widerspruch mit 
4 Mos. 5, 23., wonach H. nur 365 Jahre alt wurde. Wollte 
man sagen, der Verf. habe dem Henoch noch in seinem jen- 
seitigen Leben die Jahre gezihlt, so bemerkt Dr. Hoffmann, 
dass 80, 13. dem widerspreche, denn darnach kebre Henoch 
nach Vollendung seiner Visionen zu den Menschen wieder 
zuriick, Allein es fragt sich, ob in jenem Theile des Buches 
dieselbe Chronologie befolgt wird, wie hier und 56, 5. Cod. 
Riipp., und ob jéne Riickkehr zu den Menschen die eines 
irdisch Lebenden ist. Ich glaube nun allerdings, dass die 
Visionen die des irdisch lebenden Patriarchen seyn sollen. 
Also entweder ist die Zab! 500 hier falsch, wie denn auch 
die Randleseart des Cod. Riipp. 348 vorschligt, oder der Vert. 
hat eine andere Chronologie des Lebens Henochs. Ich kann 
nicht beurtheilen, ob und wie die Zahl 348 in 500 verschrie- 
ben werden konnte. Aber jene Zahl ist zu geschichtlicb ac- 
curat fiir diese Darstellung. Der 14. Tag des 7. Monats 
scheint als Vorabend des Laubhiittenfestes im Garten der Ge- 
rechten 58, 15. gewablt zu seyn. Vielleicht hat die Jabres- 
zahl eine ahnliche Beziehung. Die frihere Zahl 365 Cap. 
56, 5. Cod. Riipp. hat wegen des Todesjabrs etwas signifi- 
cantes. Ist diese Zahl richtig und muss hier mit Cod. Riipp. 
gelesen werden 348, so folgt allerdings, dass 59, 1 ff. unmit- 
telbar hinter 56, 5. seine rechte Stelle hat. Allein dagegen 
spricht, wie bemerkt, der Zusammenhang des Inhaltes. 

2) Vel. Hoffmann Bad, 2. 465 ff. Das Eimschiebsel gehort 2u 
der Noachischen Vision C. 64—67., die aber auch eingescho- 
ben ist. Ob 67, 7., wo von den Thieren des Meeres und des 
Landes, der Wiiste, die Rede ist, Veranlassung zu jenem Ein- 
schiebsel gab? Uber den Jiidischen Mythus von Leviathan 
und Behemoth vgl. Buxtorf Synag. Jud, ed. 3. p. 734 ff. 
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Noahs, von den beyden Wunderthieren, dem weiblichen 
Wasserthiere Leviathan, und dem miannlichen Wiisten- 
thiere Behemoth, welche den Frommen zur Speise ge- 
geben werden sollen, wahrend die Bésen Zuchtigung 
empfangen. Erst 60, 1 ff. folgt in dem echten Texte im 
naturlichen Zusammenhange mit 59, 6. das Gesicht von 
den Engeln mit langen Messschnuren, welche, nach Mit- 
ternacht (zum Gerichtsthrone Gottes?) fliegen, um zu 
messen. Das sind die Maasse des géttlichen Gerichts 
zum Schutz und Heile der Treuen und Gerechten. Diess 
Gericht, von dem Messias gehalten, wird auch das Ver- 
borgenste messen, auch die Todten, welche auferstehen, 
auch die Heiligen im Himmel. Nach demselben wird 
ein allgemeiner Lobgesang im Himmel Gott preisen, mit 
Einer Stimme in siebenfacher Geistesweise. Diess das 
beseligende Gericht im Himmel, das urbildliche. Cap. 61. 
wird dann das Messianische Gericht von Qben herab 
uber die Kénige und Michtigen der Erde verkundigt. 
Diese und alle Erdenbewohner werden tiber den nun 
geoffenbarten Menschensohn (den Sohn des Weibes 61, 
9.), der bis dahin verborgen war, erschrecken, und sich 
vor ihm beugen. Aber wihrend die von dem Messias 
gesdete oder gepflanzte Gemeinde der Heiligen vor ihm 
bestehen wird im Segen, mit dem Messias wohnen, es- 
sen, sich niederlegen und aufstehen von Ewigkeit zu 
Ewigkeit, getrennt von den Biésen und dem Ubel, — 
werden die weltlichen Miachte und die Stinder vor dem 
Zorne Gottes vergehen und bestraft werden im vollen 
Bekenntniss ihrer Sunde und Schuld. Hieran schliesst 
sich Cap. 63., worin als kurzer Inhalt anderer Gesichte 
die Bestrafung der bésen Engel angegeben wird. 

Cap. 64—67, 1. folgt nun das interpolirte ') Gesicht 
Noahs, welcher zu seinem Grossvater Henoch in den 
Himmel erhoben wird. Dieser belehrt ihn tiber das 


1) S. Hoffmann a, a. O, S. 513 Ff. 
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Gericht der Sindfluth und seine Geheimnisse und giebt 
ihm ein Buch mit Parabeln, worin Aufschluss ist tiber 
alles Geheime. — Das Charakteristische in dieser Pro- 
phetie ist, dass die Vorahnung der Sindfluth, welche 
Noah hat, von Henoch bestatigt und niher bestimmt 
wird als das Gericht uber die Menschen, nicht bloss in 
Folge der Sunde, sondern auch der bésen Geheimniss- 
wisserey, so wie uber die bdésen Engel, welche jenes 
Verderben den Menschen gebracht haben. Auch ist zu 
beachten, dass. der Noachische Same als das Messiani- 
sche xatélecgipa oder omeoua (vgl. Rém. 9, 27—29.) 
dargestellt wird, woraus das neue Geschlecht hervorge- 
hen soll. Endlich bemerke man, dass in diesem Stiicke 
offenbar Rucksicht genommen wird auf die 3 Henochi- 
schen Parabeln. 

Der Schluss dieser dritten Parabel von 67, 2. an 
schildert zuerst das Mitgefuhl des heiligen Engels Mi- 
chael, welcher im,Gesprach mit Raphael, s. Cap, 63., 
sein Mitleiden mit der Strafe der gefallenen Engel aus- 
spricht, aber im Gefubl der Gerechtigkeit des géttlichen 
Gerichts nicht wagt, fur sie zu bitten. Sodann werden 
die Namen und Geschifte der gefallenen Engelhiupter 
angegeben, aber zum Theil andere Namen, als Cap. 7, 9., 
und nicht wie dort 18 1), sondern 21 7). Die Parabel 
halt zwar die Hauptidee des Gerichts tuber die Engel 
fest, verliert sich aber dabey in allerley physikalische 
Mythologieen. Nachdem sie 68, 42. ausdrucklich ge- 
schlossen ist, wird Cap. 69. u. 70. erzahlt, dass, nach- 
dem Henoch die 3, Parabeln mit ihren Gesichten em- 
pfangen hat, der Name Gottes von ihm und von den 


4) Der Griech. Text hat dort 20. 

2) Unter diesen wird auch einer aufgefiihrit, welcher die Men- 
schen ,,das Schreiben und zwar mit Dinte und Papier“ lehrte ; 
wobey bemerkt wird, ,,dass die Menschen nicht dazu gebo- 
ren sind, mit Feder und Dinte ihre Treue zu _bekraftigen, 
denn sie wurden geschaffen, gerecht und rein zu bleiben 


gleich den Engeln.‘ 
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Erdebewohnern und im Himmel erhoben und wtberall 
auf den Wagen des Geistes verbreitet wurde. Henoch 
selbst zwischen den Geistern von Mitternacht und Abend 
schauet die Patriarchen und alle Gerechten im Him- 
mel, Er ist wieder vor dem Throne Gottes verborgen 
(oder wie es 70, 6. heisst: sein Geist wird von Gott 
verborgen in dem Himmel der Himmel), wo er die Ge- 
heimnisse der Gnade und der Gerechtigkeit schauet, das 
Haus des Feuers mit seinen Fenerzungen (Flammen) und 
Feuerstrémen, von Engeln umgeben. Er spricht seinen 
Lobgesang gegen Gott aus in der Kraft des Geistes und 
vernimmt dafur den géttlichen Segen als derjenige, in 
welchem (als dem Gerechten) die Welt Frieden empfan- 
gen werde unter der Herrschaft des Messias. 

Cap. 71—81. ist uberschrieben das Buch der Lich- 
ter des: Himmels. Henoch theilt seinem Sohn Me- 
thusala, s. 78, 1., mundlich, und nach 80, 1 ff. auch 
schriftlich, zum bleibenden Besitz der Menschheit, seine 
Offenbarungen mit tiber Sonne, Mond und Sterne und 
ihre Ordnungen. Apokalyptisches ist hier nur diess, dass 
nach 79,3. in den Tagen der Siinder die Jahre verkurzt 
und die Naturordnungen gestért werden, dass die Men- 
schen in Sternendienst verfallen,‘aber alle Bésen durch 
die Fluth vernichtet werden werden. 

Cap. 82 — 89. erzahlt Henoch seinem Sohne zwey 
Traumgesichte, welche er als junger Mann gehabt, das 
erste, ehe er Schrift lernte, das zweyte, ehe er ein 
Weib nahm. In dem ersten Cap. 82. u. 83. schauet 
er die Fluth, und betet, dass Gott nicht alle Menschen 
vertilgen mége. In dem zweyten Cap. 84—89. schauet 
er den ganzen Verlauf der biblischen Geschichte von 
Adam und Eva an nach ihren Hauptmomenten in apo- 
kalyptischer Weise. Das theokratische Geschlecht wird 
von Adam bis Abrabam mit der Signatur der Stiere, 
besonders der weissen, von Jakob an aber mit der Signa- 
tur der Schaafe bezeichnet; die antitheokratischen Stamme 
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und Vélker bekommen den Charakter der wilden und 
unreinen Thiere. Der Verf. fiihrt die apokalyptisch 
symbolisirte Geschichte des theokrat. Volkes in meist 
deutlich erkennbaren Ziigen bis auf seine Zeit herab. 
Aber gerade das Signalement seiner Zeit verhillt sich, 
so dass die Deutung schwanken kann zwischen der Zeit 
Herodes des Gr. +) und der Zeit des Antiochus Epipha- 
nes *), Das Gesicht schliesst aber Cap. 89, 45 ff. deut- 
lich mit der Schilderung der Messianischen Zeit, in wel- 
cher der Messias unter dem Bilde eines weissen Rindes 
auch von allen Heiden gefurchtet und geehrt wird, und 
diese in weisse Rinder umgewandelt mit den weissen 
Schaafen, den Juden, zu Einer theokratischen Heerde 
vereinigt werden 5). 

Cap. 90. und 91. enthalten Ermahnungs- und Trost- 
reden Henochs an alle seine Kinder in Beziehung auf 
das bevorstehende Gericht, welches nur in allgemeinen 
Zugen geschildert wird. 

Mit Cap. 92. fangt aber Henoch an zu berichten aus 
Buichern, womit wohl die Bucher der alttestam. Ge- 
schichte gemeint seyn mégen. Er weissagt die theokra- 
tische Geschichte von seiner Geburt an bis zu dem Mes- 
sianischen Gericht und der Messianischen Vollendung. 
Die ganze Geschichte zerfallt in 10 Wochen oder Pe- 
rioden. Jede Woche wird nach ihrem epochemachenden 
Momente charakterisirt. In der ersten wird hervor- 
gehoben, dass Henoch am 7ten Tage derselben geboren 
ist. Die zweyte ist die Woche grossen Verderbens 
und der Noachischen Sindfluth, welche als das erste 
Ende *) geschildert wird; der epochemachende Mann ist 


— 


4) S, Laurence, Hoffmann, Gfrorer. 

2) Ernst Kriegers Beytrage S. 19. 

3) Die genauere Erérterung dieser Messian. Stelle s. u. 

4) Nicht das Ende der ersten Woche, wie Laurence offen- 
bar falsch erklirt, sondern des ersten Weltlaufs, der sein 
Gericht in der Fluth hat. Unser Verf. scheint «wey analoge 
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hier Noah. Die dritte Woche ist die Woche Abra- 
hams, die vierte die Woche der Mosaischen Gesetzge- 
bung und Stiftshitte, die funfte die Woche des Salo- 
monischen Tempelbaues. Die sechste ist die Woche 
.des Verderbens, in der zwar ein Elias auftritt, aber . 
doch der Tempel zerstért wird. Die siebente Woche 
beginnt mit einem verkehrten Geschlechte, der Vermi- 
schung mit dem heidnischen, endigt aber mit der sie- 
benfachen !) Belehrung der Gerechten fur (uber?) die 
ganze Schépfung. Die achte Woche ist die der Ge- 
rechtigkeit und des Schwertes gegen die Bedrucker 
und des Lohns der Gerechten, in der auch der neue 
Tempel gebaut wird. Die neunte Woche ist die 
des Messianischen Gerichts und der Messianischen Be- 
kehrung aller Menschen. Die zehnte Woche. befasst 
das Gericht auch uber die Engel und die Erneuerung 
der Welt, worauf die zahllosen Wochen des ewigen, 
heiligen und seligen Lebens folgen, in welchem auch 
nicht einmahl mehr von der Sunde die Rede seyn wird. 
So bis 92, 18 7). 

Von 92,19. an beginnt wieder die betrachtende und 
ermahnende Darstellung von der Unzulanglichkeit der 


rédy tov uimvoy anzunehmen: das Noachische védoc der Ada- 
mit. Periode und das Messianische der Abrahamitischen. 

1) Wenn ,,siebenfach* richtig ist, wohl auf den spiritus 
septiformis der Weisheit und za:dsia Gottes zu beziehen, s. 
Apok. 4, 4. vgl. Jesaias 14, 4. 2. 

2) V.13—48. steht in den Handschriften zwischen V. 44. u. 15. 
Cap. 90. Aber augenscheinlich fordert der Zusammenhang, 
diese Verse hieher zu setzen. UHierin stimmen Laurence, 
Sacy und Hoffmann iiberein. Dr. Wieseler (die 70 
Jahrwochen Daniels S, 166) aber will die Schlussworte V. 47 
(Und hierauf werden viele Wochen, deren keine Zahl in 
Ewigkeit, in Giite und Gerechtigkeit seyn) — an ihrem hagd- 
schriftlichen Platz 90, 14, 15. belassen wissen. Hieraus sey, 
meint er, die Umstellung der iibrigen Verse in den Hand- 
schriften zu erklaren. Jene Worte seyen C, 92. am unrech- 
ten Orte; denn wozu nach dem Weltende noch viele VWVo- 
chen? Allein es heisst: viele Wochen ohne Zahl in Ewig- 

, keit. Diess ist Cap, 92, 17. ganz in der Ordnung, da die 
neue Welt auch ihre Zeit hat, nur unzihlige Aonen. 
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menschlichen Erkenntniss, von dem Lohn der Gerech- 
tigkeit und der Strafe der Ungerechtigkeit. Warnungen, 
Weherufe tiber die Sunde, Tréstungen der Gerechten, 
Schilderungen des Siindenverderbens wechseln in mannig- 
facher Form. So geht es fort bis C. 104. Bemerkenswerth 
ist C. 104 die Weissagung, dass, wahrend das Wort der 
Vollkommenheit von den Stndern verdrehet und tber- 
treten werden wird, diese auch ihre bésen Worte schrei- 
ben und daruber schreiben werden in vielen Biichern. 
Dieser pseudoprophetischen, vielleicht heidnischen Lit- 
teratur gegenuber soll das Wort Henochs bleiben; den 
Gerechten und Weisen sollen Bucher der Freude, der 
Vollkommenheit und Weisheit gegeben werden, denen 
sie glauben. Damit deutet der Verf. auf seine Littera- 
tur. — Gleich darauf heisst es C. 104, dass die Bucher 
Henochs gegen das Ende der Tage den Frommen kund 
gemacht werden sollen, mit denen Gott und sein Sohn ') 
(der Messias) sich ewig verbinden werden. 

Im Schlusscapitel 105. erzahlt Henoch zuerst die Ge- 
burt Noahs und giebt die Weissagung uber ihn, dass er 
aus der Fluth errettet der Stammvater des neuen Ge- 
schlechtes werden soll. Von V. 21. an ist die Rede 
von einer andern Schrift Henochs, worin eine Vision 
tiber den Untergang der Bésen und den Ort ihrer Strafe 
im Feuer der Trubsal. 

3. Die sprachliche Originalitit des Buches. 

Unzweifelhaft ist der Athiopische Text durchweg 
eine Ubersetzung aus dem Griechischen. Sie kann nicht 
alter seyn als die Athiopische Bibelubersetzung, mit 
welcher die Christliche Athiopische Litteratur uberhaupt, 
aus der Agyptisch-Griechischen stammend, erst beginnt, 
nemlich seit der Bekehrung des Volkes in der Mitte 
des 4ten Jahrh. Und wie die Athiopische Ubersetzung 


4) Nur in dieser einen Stelle wird der Messias Sohn Gottes ge- 
nannt. 
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des A. T. erweislich aus der Griechischen Alexandrin. 
Ubersetzung gemacht ist 1), so ist der Athiopische He- 
noch sammt Athiop. 4 Esra unstreitig aus dem Griechi- 
schen ubersetzt. 

Mit voller Gewissheit kann man sagen, dass der 
Griechische Text des Henoch schon zur Zeit der 
neutestam. Litteratur vorhanden war. Denn Judas ci- 
tirt in s. Briefe V. 14. 15. offenbar aus dem Griechi- 
schen Henoch. — Die Citate und Fragmente der Kir- 
chenviter 7), von den Testamenten der 12 Patriarchen 
und Justin d. Martyrer an, bezeugen den Gebrauch des 
Griechischen Textes in der Kirche von Anfang an. Ver- 
gleicht man die grésseren Fragmente, besonders bey 
Syncellus, mit dem Athiopischen Texte, so ergiebt sich 
unwidersprechlich, dass die Athiop. Ubersetzung aus dem 
Griechischen geflossen ist. Die von Dr. Hoffmann 
sorgfiltig edirten Abweichungen beweisen nur, dass die 
Athiop. Ubersetzung einer anderen Recension des Grie- 
chischen Textes folgte, als die Griech. Fragmente 5). 

Allein es fragt sich, ob der Griechische Text Origi- 
nal ist oder Ubersetzung? 

Jos. Scaliger behauptete zuversichtlich, der hebrai- 
sirende Charakter der Gr. Fragmente bey Syncellus 
zeige augenscheinlich, dass die Schrift ursprunglich He- 
braisch verfasst sey *). Dagegen aber bemerkte schon 
J. H. Hottinger ®°), dass der hebraisirende Charakter 
jener Fragmente, nach dem Maass des Jtidischen Helle- 
nismus, kein sicheres Zeichen eines Hebr. Originals sey, 
dass das Wortspiel C. 8, 4. maomagog 2diduke paoma- 


1) S. de Wettes Einl. in d. A. T. §. 5 

2) S. J. A. Fabricii Cod. Ages “ T. V. FE. p. 160 sqq. 
Hoffmann Anhang 1. : Bd. 

3) S. Hoffmann a. a. O. fen 

4) Eusebiana p. 405. 

5) Enneas Dissertat. — Heidelberg: dissert. I. p. 7. 8. » vergl. 
Heidegger Histor. Patriarch. Tom. I. Exercit. X, p. 273. : 
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zeiag 1) Griechische Originalitat verrathe, und die Stelle 
C.7, 10.: zal évexoy avtoig yévyn teia, mowtoy yiyar- 
tag xreychoug, of 0& yiyavteg étéxvooany Nagyhetu, 
zat toig Napyhelye éysevyyPnoav “Edeovd 2) von der 
Art sey, dass man sie nur einem des Hebriischen ginz- 
lich unkundigen, etwa Alexandrinischen Hellenisten zu- 
trauen kénne. Diese Stelle ist indessen eben so abwei- 
chend von dem Athiopischen Texte, als der alttestam. 
Stelle Genes. 6, 4., worauf sie sich bezieht. Das Ge- 
schlecht “Hicovd tbersteigt so sehr alles Verstindniss, 
dass man geneigt wird, die Leseart fur verdorben zu 
halten. Ja gerade diese Stelle fuhrt eher auf die Ver- 


muthung, dass ein Hebr. Text zum Grunde lag, dessen- 


wahren Sinn der Griech. Ubersetzer nicht fasste, und 
confus wiedergab 4). — Nun enthalten zwar die Griech. 
Fragmente noch manche Spur von Griechischer Origi- 
nalitit, wie z. B. die Worte mewrapyog 8, 3., aorgo- 
axomia Oder cegoozomia 8, 5., xaddwniley 8, 1., aber 
bey den Differenzen zwischen dem Griech. und Athiopi- 
schen Texte gerade in diesen Stellen lasst sich gar nicht 
sagen, ob und wie weit diese Gricismen authentisch sind 
Laurence und Hoffmann sind zu 
der Vermuthung Scaligers, dass der Griechische Text 
Ubersetzung eines Hebr. Originals, zuruckgekehrt. Beyde 


oder nicht. 


aber begriinden diese Vermuthung besonders dadurch, 
dass im Buche Sohar nicht nur Stellen unseres Henoch, 


4) Syncell. chronogr. ed. Bonn. p. 22. 

2) Ebendaselbst. : 

3) J. A. Fabricius bemerkt: Tres generationes filiorum, ne- 
potum et pronepotum —, quas distinguit triplici nomine 
Enakim (?), Nephilim et Eliud. Goarus tbersetzt 
*Hhwovd durch Eliudiaei, als ware es ein Volkername. Viel- 
leicht fiihrt die Vergleichung von Numer. 13, 34., wo die 
Enakiten Séhne der Nephilim genannt werden, auf die 
rechte Leseart. Oder stand urspriinglich “HAsiu, nach dem 
Hebr. Do>y, oder ist an den Riesen ns>4 zu denken? Hei- 
degger sagt a. a. O. iiber Hisovd: Centauri, chimaerae in 
cerebro hujus Cabbalistae seminati et ex eo editi. 


\ 
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namentlich aus Cap. 16—37., citirt werden, sondern 
auch ausdrticklich gesagt wird, dass von Henochs Zeit 
an ein Buch voll himmlischer Visionen, welche derselbe 
in der Stunde seiner Aufnahme zu Gott gehabt, unter 
seinem Namen wtberliefert werde. Das letztere scheint 
vorauszusetzen, dass der Werf. des Sohar einen Hebrai- 
schen Henoch gehabt oder daran geglaubt hat, weil er 
bey einem Griechischen Grundtexte schwerlich meinen 
konnte, das Buch stamme aus Henochs Zeit. Indessen 
ist dieser Schluss keinesweges sicher. Das Buch Sobar 
ist in seiner jetzigen Gestalt erst Ende des 13ten Jahr- 
hunderts entstanden 1). Es mag alte kabbalistische Tra- 
ditionen, Fragmente enthalten, aber bey dem Gemisch 
des Alten und Neuen kann man nicht wissen, wie alt 
die das Buch Henoch betreffenden Stellen 2) sind. Der 
Verf. sagt zwar, ,,wir seen — finden im Buche Henoch“. 
Aber da die Citate keine wiértlichen sind, weiss man nicht, 
in wiefern sie authentisch sind. Gesetzt die betreffen- 
den Stellen im B. Sohar wiren von dem angeblichen 
Verf. des ganzen, Rabbi Simon Ben Jochai, also aus 
dem 2ten Jahrhundert, so war in dieser Zeit die Grie- 
chische Judische Litteratur den Rabbinen nicht mehr so 
fremd. Der Verf. konnte den Griechischen Henoch le- 
sen und doch glauben, das Buch sey von Henoch selbst 
ursprunglich Hebr. geschrieben. Wollte man aber an- 
uehmen, der wirkliche Verf. des heutigen Sohar habe im 
13ten Jahrh. den Hebr. Henoch gelesen, so ware kaum 
begreiflich, wie das Hebr. Original seitdem so ginzlich 


1) S. Zunz, die gottesdienstl. WVortrige der Juden S. 405. 
Gfroérer, Jahrhundert des Heils Abth. 4. S. 64. Franck, 
la Kabbale ou la philos. religieuse des Hebreux Paris-1843. 
p. 94 ff. lasst das Buch nach und nach aus kabbalistischen 
Traditionen des Simon Ben Jochai entstehen, bis es Ende 
des 13ten Jahrh. in seiner jetzigen Gestalt in Europa, na- 
menilich Spanien, hervortritt. 

2) Die Citate Vol. I. p. 37> ed. Mant. et Amst. u. Vol. 2. p. 55. 
s, bey Laurence Preliminary dissert, p. xxit. 
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verloren gehen konnte. Uberhaupt aber, wenn je ein 
Hebraischer Henoch existirt hat, wie kommt es, dass bey 
dem fabelhaften Ansehen Henochs in der Wissenschaft, 
insbesondere bey dem physikalischen Inhalte des Buches, 
die Rabbinen keinen hiufigeren Gebrauch von demsel- 
ben gemacht haben? — QOrigenes sagt aber ausdriick- 
lich: libelli Enoch non videntur apud Hebraeos in aucto- 
ritate haberi ?). Er kannte die Hebr. Litteratur seiner 
Zeit. Der apokryphische Charakter des Buches war 
gewiss kein Grund des geringen Ansehns. Eher konnte 
die Griechische Originalitat des Buches daran schuld seyn. 

Dr. Hoffmann will aber besonders in den offen- 
bar Hebraischen Engelnamen einen Beweis fiir die Hebr. 
Originalitat finden. Indessen ist schlimm, dass der Griech. 
Text bey Syncellus zum Theil andere hat und unter 
diesen, wie es scheint, Griechische, wie Poaoneoog und 
’ Avayyucasg. Aber angenommen, alle Engelnamen seyen 
Hebriischen Ursprungs, wenn der Verf., wie augen- 
scheinlich, ein Jude war, so konnte er, auch wenn er 
ursprunglich Griechisch schrieb, die offenbar absichtlich 
seltsamen und fremdartigen Engelnamen aus dem He- 
brdischen componiren. Wie hitte er auch den Engeln 
in der Erzihlung der Genesis Cap. 6. schicklicher Weise 
andere als Hebraische Namen geben kénnen? Kurz, es 
fehlt uns sowohl in dem Athiopischen Texte als in den 
Griech. Fragmenten an hinreichenden Merkzeichen, um 
darnach tiber die sprachliche Originalitit entscheiden zu 
kénnen. Vielleicht, dass die Untersuchungen uber den 
Verfasser, die Zeit und den Ort der Abfassung des Bu- 
ches zu einer bestimmteren Entscheidung daruber fuhren. 
Ehe wir aber zu diesen Untersuchungen ubergehen, ist 
nothwendig, zuyor dariiber zu entscheiden, ob und in 
wiefern wir in dem Athiopischen Texte ein ursprtngliches 
Ganzes, das Werk Eines Verfassers, oder nicht besitzen? 


4) Homil. 28. tber Num. 34. 
Liicke Comment. Th. TY. 1. 2. Auf. 8 
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4, Die dussere Erscheinung des Buches im Athio- 
pischen Texte giebt keinesweges das Bild eines genau 
zusammenhangenden und geordneten Ganzen. Der theil- 
weise Mangel an Zusammenhang hat die Ubersetzer und 
Ausleger des Athiopischen Textes gendthigt, bie und da 
Umstellungen vorzunehmen ?). Allein auch nach diesen 
Umstellungen ist und bleibt der Zusammenhang oft sehr 
mangelhaft. Haufige Wiederholungen, daneben Verschie- 
denheiten, die hie und da fast Widerspriche werden, 
machen geneigt, ein aus ursprtinglich verschiedenen Stucken 
nach und nach Zusammengesetztes anzunehmen. Die 
Testamente der 12 Patriarchen und Origenes ?) 
sprechen von mehreren Buchern, Syncellus *) von 
einem ersten Buche Henoch. Wenn nun bey jenen *) 
und den tbrigen Vatern meistentheils nur von Einem 
Henoch als einem Ganzen die Rede ist, so liegt die 
Vermuthung nahe, dass das Ganze ursprunglich aus 
mehreren zusammenhingenden Buchern bestand. Die 
Citate der Alten sind aus den verschiedensten Stellen 
des heutigen Henochs °). Es scheint also, dass die jetzige 
Gestalt des Buches, wie sie auch entstanden seyn mag, 
zur Zeit der Kirchenvater im Wesentlichen schon vor- 
handen war ®), Aber wie alt auch die gegenwéartige 
Gestalt des Buches seyn mag, dass es nicht als Ein Gan- 
zes ursprunglich geschrieben ist, ergiebt sich schon dar- 


1) S. Hoffmann, Einl. S.4 f. 

2) Testam. Jud. 18. tv PiBdioug "Hyay. — Origen. c. Cels. 5. 
267. BrBdia, Hom. 28 in Num. 34. libelli Enoch. 

3) Sync. tiberschreibt die Fragmente: é rot rowtov Bifiiov 
Evog megl vov éyonyoowy. 

4) Testam. Simeon 5. you? Evoz, Levi 10. Bifdos, 16. Bufdiov, 
Nephth. 4. yoapn ayia, Zabul. 3. év yeapy vowov “Evoy, wo 
aber, weil das Citat aus Deut. 25, 7. ist, wabrscbeinlich bloss 
zu lesen ist yg. vowov. Eben so Origenes c. Cels. a.a.O. 
und a. 

5) S. Hoffmanns ersten Excurs. 

6) Niceph. Chronogr. comp. (9 Jahrbund.) giebt dem Buche 
4800 Stichen, also etwa den Umfang des Ezechiel und Jere- 
mias, die er beyde zu 4000 Stichen angiebt, was dem Um- 
fange des Athiop. Henoch zu entsprechen scheint. 
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aus, dass in dem Athiop. Texte mehrere Biicher nach 
der Verschiedenheit theils der Form der Darstellung, 
theils des Inhalts durch besondere Uberschriften als klei- 
nere Ganze unterschieden werden, z. B. Cap. 74 ff das 
(physikalische) Buch des Umlaufs der Lichter des Him- 
mels u.s. w., Cap. 37 ff., welcher Abschnitt sich in der 
langeren Uberschrift 37, 1—3. als ein zweytes Gesicht 
und als eine apokalyptische Darstellung in 3 Parabeln 
ankundigt. Wor Cap. 37. und nach Cap. 70. ist von 
Parabeln nirgends die Rede. Auch hat man bemerkt, 
dass, wahrend Cap. 71—105. Henochs Rede sich an sei- 
nen Sohn Methusalah richtet, die fruheren Offenbarun- 
gen zum Theil an Noah 10, 2. gerichtet scheinen, zum 
‘Bheil nicht yon Henoch, sondern von Noah mitgetheilt 
werden, wie 59,9. 64—67., zum Theil aber von Henoch 
an die Auserwiblten und Gerechten tberhaupt gerichtet 
sind, wie 1, 1 ff. und 37, 1 ff., zum Theil an alle Kin- 
der Henochs im engeren Sinne, Methusalahs Bruder, wie 
90, 1 ff — Ferner, wiahrend in dem Abschnitte Cap. 
37—70. vielfach Danielische Vorstellungen vorkommen, 
z. B. die Danielische Bezeichnung des Messias als Men- 
schensohn (Weibessohn) und die Danielische Benen- 
nung Gottes, — als das Haupt, der Alte der Tage, 
finden wir diese Vorstellungen sonst im Buche nicht. 
Jener Abschnitt nennt Gott auch den Herrn der Gei- 
ster, anderswo nennt ihn Henoch den Herrn der 
Herrlichkeit, den Kénig der Kénige. Der Mes- 
sias wird in jenem Abschnitte als der vorzugsweise 
Auserwiahlte, als ein himmlisches ideales Wesen, 
welches bey Gott verborgen war, ehe die Welt war, 
ferner als Erléser, Richter der Welt geschildert. Da- 
gegen ist bis Cap. 37. bey aller Schilderung des gott- 
lichen Gerichts yon dem Messias keine Rede. Nach 
Cap. 70. kommt allerdings der Messias vor, aber Cap. 
' §4—89. als Sohn Abrahams. Zwar wird er Cap. 
104 Sohn Gottes genannt, aber in dem alitestam. 
g* 
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Sinne des theokratischen Kénigs. Ja, Cap. 92. wird 
das Gericht und die Erneuerung der Welt wieder ohne 
die bestimmte Person des Messias gedacht. Nehmen 
wir nun dazu, dass Cap. 68. andere Zahlen und Namen 
der bésen Engel vorkommen, als Cap. 7., ferner, dass 
in der ersten Parabel Cap. 37—44. die bésen Engel 
Satane genannt, auch den guten Engeln zum Theil an- 
dere Amter zugetheilt werden, als in dem Abschnitte 
- Cap. 1—36., sodann die dimonologische Theorie Cap. 14. 
in dem Abschnitte Cap. 37—70. nicht weiter vorkommt, 
endlich aber die apokalyptische Zeitbestimmung der Mes- 
sianischen Zukunft Cap. 84 ff. eine andere ist, als Cap. 
92. und wieder eine andere Cap. 54.: so sind wir hin- 
reichend zu der Vermuthung berechtigt, dass wir in une 
serem Henoch wenigstens zwey, wo nicht mehrere, 
ursprunglich verschiedene Bucher haben. 

Nun ist zwar nicht zu leugnen, dass das Ganze sich 
unter einem Gesichtspunkte, ja einem gemeinsamen Cha- 
rakter und Zweck zusammenfassen lasst. Henoch spricht 
nicht tberall selbst, aber alle Offenbarungen sind aus 
seinem Kreise und gehéren der antediluvianischen Zeit 
an. Die Darstellung hat durchweg die Form des Vi- 
siondren und Parinetischen, und uberall tritt der Zweck 
hervor, das géttliche Gericht als Bestrafung des Bésen 
und als Sieg des Gerechten zur Warnung und Ermuthi- 
gung zu schildern. Selbst da, wo die physikalische Be- 
lehrung vorherrscht, wie Cap. 71—81., tritt die Idee 
des géttlichen Gerichts hervor. Kurz, das Ganze hat 
den gemeinsamen Charakter des Apokalyptischen. Aber 
daraus folgt nicht, dass es urspriinglich als Ein Ganzes 
componirt worden sey. Diess anzunehmen gestattet we- 
der die vielfache Zusammenhangslosigkeit, noch die Ver- 
schiedenheit des Inhalts und der Darstellung, noch auch, 
wie wir nachher sehen werden, die Verschiedenheit der 
apokalyptischen Zeitbeziehungen. Alles weist darauf hin, 
dass das Buch, wie es jetzt ist, eine nach und nach 
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entstandene Sammlung von Apokalypsen unter dem ge- 
meinsamen Namen des Erzvaters Henoch ist. 

5. Niemand fordert jetzt mehr Beweis dafiir, dass 
Henoch nicht der Verfasser des Buches, sondern nur 
die fingirte Person der Apokalypse ist. 

Wollte ein Apokalyptiker zur Warnung und zum 
Troste seiner Zeit die Gerichte Gottes tber die Welt 
schildern, wie sie von Anfang an im Himmel und auf 
Erden das Bése bestrafen und das Fromme retten, und 
so aus der Vergangenheit die Zukunft des géttlichen 
Gerichts weissagen, so lag nahe, auf den Urtypus aller 
Gottesgerichte in der Sindfluth zuruckzugehen. Die apo- 
kalyptische Darstellung forderte einen Propheten vor 
der Sindfluth. Hier boten sich vornehmlich zwey hei- 
lige Gestalten dar, Henoch und Noah, beyde Fromme 
mitten in der bésen Welt und voll heiliger Ahnung des 
nahen Gerichts. Vorzugsweise schien unserem Apo- 
kalyptiker der Erzyater Henoch geeignet 1), der Gott 
wohlgefallige, das Muster der Busse in seinem Geschlecht, 
Sir. 44, 16. (vuddeysu petavolag taig yevenic), wel- 
chen schon die Genesis 5, 21 ff. ausgezeichnet hatte, 
auch durch die Art seines Sterbens. Da es von ihm 
heisst: Gott nahm ihn weg, entruckte ihn in den 
Himmel (etetédy Sir. 44, 16. Hebr. 11, 3.), so schien 
er durch die Schrift selbst zu apokalyptischen Schauun- 
gen himmlischer Dinge vor allen bestimmt zu seyn. Sein 
Name bezeichnet den Eingeweiheten oder den Ein- 
weihenden ”), der die Mysterien Gottes ganz beson- 
ders versteht und mitzutheilen vermag. Schon dem 
Philo erscheint er als propheta summus *). Die Araber 


4) Vel. Ewalds Geschichte des Volkes Israel I, 314 f 

2) S. Gesenius Hebr. Handwérterb. unter 3427. Philo de 
Abraham, §. 3. und de confus. Jing. §. 25. folgt der falschen 
Ableitung, wonach Henoch so viel seyn soll als xezaguouévos 
oder yaous oov. 


3) Quaest. in Genes, 1, 86. 
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nannten ihn Idris, d. bh. den Gelehrten vyorzugs- 
weise, welcher die Buchstaben, die Rechen- und Stern- 
kunde erfunden habe?). Aber diese Tradition kennt 
schon 80 Jahre vor Christus Polyhistor Alexander ”), 
denn dieser sagt in einem Fragment seiner Schrift meg: 
*lovdaiwy bey Eusebius 3), nach Eupolemus *) seg: 
*Tovdautwy tug Aoovgiag: ,,Als Abraham sich zu Helio- 
polis in Agypten aufhielt, haben die Agyptischen viel 
von ihm gelernt, auch die Astrologie; diese haben die 
Babylonier und Abraham erfunden, eigentlich aber He- 
noch, der sie zuerst erfunden, nicht die Agyptier; zwar 
sagten die Griechen, Atlas sey der Erfinder derselben, 
aber Atlas ist eben Henoch 5), dessen Sohn Methusalah 
gewesen, welcher alles durch Engel Gottes erkannt und 
so nach ihm wir alle ®). Wie und wann auch diese 
Sage von Henochs Wissenschaftserfindung entstanden seyn 
mag 7), — unser Apokalyptiker kannte und benutzte sie, 


1) S. Hottinger Hist. Orient. I, 3. 

2) S. Gerh. Joh. Vossius de historic. Graecis ed. Wester- 
mann p. 487. 

3) Praepar. evang. IX, 17. ed. Viger. 

4) S. Voss. a. a. O, 444. 

5) Diese Combination Jag nahe. Nach Hesiodus war Ailas einer 

der Titanen, gehért also in die Gigantenzeit, wie Henoch. 

Als der Gottberg ist er den Spateren persénlich ein weiser 

Mann, der die Meerestiefen kennt und die himmlischen Er- 

scheinungen erforscht, den Hermes und Herakles in der Stern- 

kunde unterrichtet. Vgl. Jacobis mythol. Handwérterbuch 

I. 166. ff. 

Der Schluss der Stelle lautet: Tot dt “Evay yevio9ae vidov 

MaSovochayv, ov advra dv ayyéloy Feov yrOrar zal HUES ou- 

tws¢ énmuyvavar. Ob wohl die Leseart richtig ist? Oder for- 

dert nicht der Zusammenhang, ov — auf Henoch zu beziehen? 

Aber auch Gaisford hat keine helfende varia lectio; auch 

er iibersetzt hunc —, bezieht also ov auf Methusalah. Offen- 

bar aber soll Henochs Wissen: nur durch Metbusalah tradirt 
seyn und Henoch hat die Offenbarung. 

7) Philo Quaest. in Gen. I, 84. findet in der Jahrezahl des 
Juebens Henochs 365 cine Andeuiung des Sonnenjahres. Man 
kann sich folgende Combination denken. Die astronomische 
Zah! kommt zuerst bey Henoch vor: so geht auch wohl die 
Kenniniss derselben von ibm aus. — Nach Ewald a. a. O. 
soll Henoch etymol, der Einweiher, der Beginner seyn, So 


6 


~~ 
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um seinen Apokalypsen in schicklicher Weise Belehrun- 
gen uber die Natur, besonders astronomische, beyzumi- 
schen, und dadureh seinen Propheten noch mehr zu ver- 
herrlichen. Die Idee des Gerichts iiber das Bose fiihrte 
in einer Zeit, wo das Bése schon als dimonische Welt- 
macht gedacht wurde, zu Betrachtungen und Belehrun- 
gen uber den dimonischen Ursprung des Biésen unter 
den Menschen. Auch ftir diese schien kein Prophet ge- 
eigneter, als Henoch, welcher in der Zeit lebte, wo die 
lusternen Engel in ihrem Fall das bése Riesengeschlecht 
erzeugten und die Erde mit Bosheit erfullten. Die dus- 
sere Reihefolge der Erzahlungen in der Genesis konnte 
einen Apokalyptiker leicht darauf fuhren, die Apokalypse 
damit anzufangen, dass Henoch apokalyptisch jenen Fall 
schauet, ja eine dramatische Person in diesem Drama 
wird, Cap. 13. 

Gewiss ist der Noachische Apokalyptiker in unse- 
rem Buche ein anderer, als der Henochische. Aber er 
steht in demselben Kreise apokalyptischer Fictionen, 
Wollte Jemand die Apokalypse des Noachischen Urge- 
richts aus dem Moment der nachsten Zukunft darstellen, 
so war keine prophetische Person geeigneter als Noah, 
der Prediger der Busse und der Gerettete, vgl. §. 10. 

6. Ist nun Henoch, und eben so Noah, nur die fin- 
girte apokalyptische Person, wer ist nun der wirkliche 
Verfasser oder wer sind die wirklichen Verfasser dieser 
vorzugsweise Henochischen Apokalypsen? 


sey er die Idee des guten Geistes, den man wie den Lat. 
Janus gern bey jedem neuen oder schwierigen Geschiaft an- 
rief, daber wohl der Gott des Neuvjabrs, welcher nach 365 
Tagen neu wird, wesshalb man ihm ein Leben von 365 Ta- 
gen zugeschrieben habe. Interessant ist hier die Vergleichung 
mit der Lykaonischen Sage von ‘Avvaz0g bey Stephanus von 
Byzanz, oder Nevvaxog bey Suidas, welcher auch tber 300 
Jahre gelebt und die Deukalion. Fluth vorhergesagt habe. 
Vergl. Bochart Phaleg et Canaan (ed. 1707) pag. 88 sqq. 
Buttmanns Mythologus Bd. 1. S. 172 ff. u. Ewalda.a.O. 
Nach diesem ist die Quelle jener Phrygischen Sage die Bibel. 
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Nach Art der apokalyptischen Produkte ist in der 
fingirten apokalyptischen Person der Name des wahren 
Verfassers oder der Verfasser verschwiegen und unter- 
gegangen. Die Tradition und das Buch selbst geben nur 
Winke, Andeutungen uber die Zeit und die Zeitverhalt- 
nisse seiner Entstehung. 

Das Buch mag urspriinglich Griechisch oder Hebriisch 
geschrieben seyn, auf jeden Fall gehért es der Judischen 
Litteratur an. Inhalt und Darstellungsweise sind durch 
und durch Judisch. Man kann nur fragen, ob es der 
vorchristlichen oder der nachchristlichen Ju- 
dischen Litteratur angehért? Im letzteren Falle wiirde 
seine Entstehung in das erste Christliche Jahrhundert 
fallen miissen, und man kénnte dann an einen Juden- 
christlichen Verfasser denken. 

Allein obwohl man hie und da Approximationen an 
Judenchristliche Vorstellungen findet, von wirklichen Be- 
ziehungen und Voraussetzungen des Christlichen zeigen 
sich doch nirgends sichere Spuren. Alles, was man da- 
hin gedeutet hat !), ist nur Schein. 

Der Name Weibessohn yon dem Messias Cap. 81, 9. 
erinnert wohl an Gal. 4, 4., ist aber in der That nur 
eine Hebr. Modification des Danielischen Ausdrucks Men- 
schensohn, der in den Parabeln des Buches vorherrscht. 
Auch der Ausdruck Gottessohn Cap. 104> kann nach 
Psalm 110, 1. recht gut als Judischer Messiasname ‘gel- 
ten. Die Messianische Gemeinde Cap. 61. ist nicht die 
Christliche, sondern die vorchristliche Jiidische. Das 
Messianische Weltende wird in diesen Apokalypsen in 
keiner eigenthumlich Christlichen Weise geschildert, son- 
dern rein Judisch. Von der historischen Erscheinung 
Christi finden wir nirgends eine Andeutung. Was Cap. 
92. von der Verherrlichung des Auserwahlten nach sei- 
nen Leiden gesagt wird, bezieht sich deuilich auf den 


1) Ich selbst in der ersten Ausgabe, 
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collectiven Spross der ewigen Gerechtigkeit, das Volk 
Gottes. Selbst, wenn es auf den persdnlichen Messias 
bezogen werden kénnte !), wiirde die Stelle doch nichts 
charakteristisch Christliches enthalten. Auch die Vor- 
stellung von dem bey oder vor Gott verborgenen, vor- 
weltlichen Messias in den Parabeln Cap. 37—70. ist nach 
der Analogie der Philonischen Logoslehre und des Da- 
nielischen Menschensohnes in den Wolken als vorchrist- 
liche Judische Vorstellung vollkommen denkbar. Und 
wenn Laurence 60, 10—14., (wo nach seiner Uber- 
setzung Gott, der Messias und der heilige Geist, nem- 
lich ,,die andere Macht, welche einst auf Erden war 
uber den Wassern,“ unterschieden werden,) als eine Jii- 
dische Priformation der neutest. Trinitatslehre ansieht, 
so verschwindet nach Hoffmanns_ genauerer Uber- 
setzung auch diese Judische Praformation, da 61, 13. 
nur die Rede ist von den anderen Michten, welche auf 
der Erde tber dem Wasser waren, d. h. von den En- 
geln, duvdéyerg. Kurz, wenn auch die Ruppellsche 
Handschrift hie und da in Glossen Christliche Deu- 
tungen und Beziehungen hineinbringt, das Buch enthalt 
in der That nichts, wodurch wir berechtigt waren, im 
authentischen Texte auch nur Christliche Interpolatio- 
nen anzunehmen. 

Steht nun fest, dass das Buch durchweg Judisch ist, 
so folgt zwar schon aus den Messianischen Vorstellun- 
gen, so wie aus der Daimonologie des Buches, dass es 
in die Zeit des Jtidischen Apokryphenthums gehért; aber 
wie nahe und entfernt es dem Zeitalter Christi steht, 
Jasst sich daraus nicht abnehmen. 

Da das Buch in dem Briefe Juda V. 14. 15. citirt 
wird, so muss wenigstens der ‘Theil, aus welchem die- 
ses Citat genommen ist, also Cap. 1—36., fruher, als je- 


4) Wie Sacy (Journ. des Savans 1822 Oct, 592.) meinte. S. 
dagegen Hoffmann zu d. St. 
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ner Brief geschrieben seyn. Gehort aber dieser wahr- 
scheinlich dem Ende des ersten Christl. Jahrhunderts 
oder dem Anfange des zweyten an, s0 muss jener 
Theil vor dem ersten Christlichen Jahrhundert oder im 
Anfang desselben geschrieben seyn, da das Buch yon 
Judas als eine schon in den Christlichen Gemeinden be- 
kannte stoomytefa citirt wird. Dasselbe Resultat ge- 
winnen wir fur den letzten Theil unseres Henoch Cap. 
84—92. aus den Testamenten der zwélf Patriarchen, 
welche vielleicht erst im 2ten Christ]. Jahrhundert, aber 
gewiss nicht viel spater, als der Brief des Judas ge- 
schrieben sind, und das Buch Henoch als eine Schrift 
von grossem Ansehn Gfter citiren+), also voraussetzen, 
dass dasselbe langst vorhanden und verbreitet. war. 

Kénnte man in der oben angefuhrten Stelle des Po- 
lyhistor Alexander eine bestimmte Beziehung auf 
das Buch Henoch annehmen, so wurde folgen, dass das- 
selbe, insbesondere das Buch von den Lichtern Cap. 71 ff., 
schon im Anfange des ersten Jahrbunderts bekannt war, 
ja dass der fruhere Eupolemos, aus welchem Alexan- 
der seine Nachricht genommen haben will, schon Kunde 
von demselben gehabt hat *). Aber es ist méglich, 
dass Alexander in jener Stelle aus den Jtdischen Tra- 
ditionen jener Zeit schépfte, ohne unser Buch zu kennen. 

Wahrend die ausseren Zeugnisse uns im Stich las- 
sen, bietet uns das Buch selbst mancherley dar, was zu 
einer genaueren Bestimmung uber seine Abfassungszeit 
fuhren kann. 

Das Erste ist, dass wenigstens der Abschnitt Cap. 
37—70. vielfach den Gebrauch des Buches Daniel vor- 


4) S. Hoffmanns ersten Excurs Bd. 2. 912 ff. 

2) So schliesst auch Grabe Spicil. PP. 1. 345. Er beruft sich 
dabey auf Syncelli Chronogr. p. 33. (Ed. Bonn. p. 60.), 
welcher nach seiner Meinung andeute, dass sogar Eupole- 
mus den Henoch gelesen, Diess aber ist ganz falsch. Sync. 
giebt nur zu versichen, dass er selber das Buch Henoch kenne 
und gebrauche, 
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aussetzt. Dieser Theil kann also nicht vor der Mak- 
kabaerzeit geschrieben seyn. Auf dieselbe Zeit weist 
auch die Damonologie und Engellehre des ganzen Buches 
hin. Sie hat eine ungleich mythischere Gestalt, als im 
Daniel. Indessen kann das letztere tauschen, da man 
annehmen kann, dass Gleichzeitige daruber verschieden . 
dachten. 

Das Buch giebt aber an drey Stellen apokalypti- 
sche Andeutungen seiner Zeitverhiltnisse, nemlich Cap. 
54. und 55., Cap. 84—90. und Cap. 92. 

Die erste, Cap. 54, 9 ff., kommt gegen das Ende 
der zweyten Parabel in folgendem Zusammenhange vor: 

Henoch wird Cap. 51, 1 ff gegen Westen fortgefiihrt. 
Hier sieht er sechs Berge von verschiedenem Metall +), 
zu welchen als der siebente vielleicht hinzuzudenken ist 
der Messiasberg, vor dessen Fussen sie alle vergehen. 
Hierauf schauet Henoch ein tiefes Thal (Héhle), worin 
die Werkzeuge des Verderbens fur die Kénige bereitet 
werden, nach deren Untergang das gerechte und auser- 
wahlte Haus der Versammlung, der Tempel Jerusalems, 
erscheinen soll unyvyerinderlich. In einem anderen 
Thale (Héhle) sieht er den Ort der Strafe fur die gefal- 
lenen Engel, deren Strafzeit auf die Sindfluth fallt. Ent- 
sprechend diesem Urtypus der géttlichen Gerichte wird 
dann das Messianische Gericht geschildert uber die bé- 
sen Engel, so wie uber die Geliebten und Erkorenen 
derselben, d. h. die Heiden, welche den Damonen die- 
nen. ,,Zu dieser Zeit, heisst es 54, 9., werden Fursten 
sich mit einander verbinden und verschwéren; die Hiup- 
ter des Morgenlandes unter den Parthern und Medern 
werden KG6nige absetzen, in welche ein Geist der Be- 
stiirzung dringen wird. Jene werden diese von ihren 
Thronen stirzen, wie Lowen und hungrige Wolfe heran- 


1) Darunter auch ein Quecksilberberg, ein Berg von fliissigem 
Metall. 
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springen in die Heerde. So werden sie hinaufziehen in 
das Land ihrer Auserwihlten. Diess wird vor ibnen 
seyn. Die Dreschtenne, der Pfad, die Stadt der Gerech- 
ten Gottes, also das heilige Land, wird ihre Rosse hem- 


nen.“ — Dann heisst es weiter: ,,Sie werden gegenein- 
ander aufstehen, im inneren Zwist werden sie einander 
\édten, — bis das Maass der Greuel voll seyn und die 


Hélle die Sunder verschlingen und sie hinwegnehmen 
wird aus dem Angesicht der Auserwahlten.“ — Hierauf 
schauet der Seher, was auch die Heiligen aus dem Him- 
mel wahrnehmen, eine andere Schaar auf den Winden 
von Osten, Westen und Suden heranstirmen auf Wa- 
gen, so dass die ganze Erde von einem Ende zum’ an- 
deren erdrént. Diess ist das Ende, 16 tédog, wo Alles 
niederfallt und Gott anbetet, also das Reich Gottes eintriit. 

Unstreitig liegt der Schilderung 54, 9 ff von dem 
wilden Kriegeszuge der vereinigten heidnischen Fursten, 
welche gegen das heilige Land heranstirmen, hier aber 
ihre Dreschtenne finden, d. h. ihren Untergang, die 
Ezechielische Weissagung von Gog und Magog (Ezech. 
Cap. 38. 39.) 1) als Vorbild zum Grunde. Hieraus wird 
die ganze an sich dunkle Darstellung verstandlich. Wie 
bey Ezechiel zahlreiche heidnische Volker im Bunde mit 
dem Fursten von Rosch, Mesech und Thubal yom ausser- 
sten Norden gegen das heilige Land heranziehen, aber 
auf den Bergen Israels ihren Untergang finden, unter 
Erdbeben und Regen von Hagel, Feuer und Schwefel, 
so hier die Kriegesschaaren der Parther und Meder mit 
ihren Verbundeten. Hiernach muss in unserer apoka- 
lyptischen Schilderung die Schaar von Osten, Westen 
und Suden *), welche Cap. 55, 4 ff. die ganze Erde er- 


4) Diess ist richtig von Ernst Krieger in den Beytragen 
S. 46 ff. bemerkt worden. 

2) Von diesen Weltgegenden nemlich ziebt das zerstorende Welt- 
gericht heran gegen die Vélkerschaaren, welche nach Eze- 
chiel von Norden her kommen. 
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schuttert und das Ende herbeyfiihrt, von den zerstéren- 
den Naturmichten des nahenden Weltgerichts verstan- 
den werden, vgl. Ezech. 38, 19 ff.1). Damit fallt nun 
freylich die von Laurence, Hoffmann und Gfrérer 
versuchte historische Deutung dieser Stelle von irgend 
welchem Rémischen Heereszuge nach Judaa zur Zeit des 
Verf. dieser Vision weg. Allein C. 54, 9 ff. bezieht sich 
offenbar auf politische Verhiltnisse Judias zur Zeit des 
Verfassers. Man sieht deutlich, dass er in einer Zeit 
lebte, wo das in der Mitte des 3ten Jahrh. vor Christo 
entstandene Parthische Reich auch Medien umfasste und 
die Linder zwischen dem Indus und Euphrat beherrschte, 
was seit dem Tode des Antiochus Epiphanes der Fall 
war. Die Parthische Macht dringt in unserer Vision 
uber den Euphrat nach Judia vor. Das ist die Zeit 
nach dem Siege der Parther tber Crassus, also nach 
dem J. 53 vor Christus. Damahls drangen sie in Syrien 
ein. Nun erfahren wir aus Josephus de bello Jud, I, 13., 
dass der Partherfiirst Orodes I. im J. 41 oder 38 seinen 
Feldherrn Barzapharnes und seinen Sohn Pacorus 
nach Syrien sandte, welche beyde diess Land und Phé- 
nizien bis auf Tyrus eroberten. Mit ihnen verband sich 
nach Josephus Antigonus, der Neffe des Hohenprie- 
sters Hyrkan, um im Streit mit Phasael und Hero- 
des, die damahls unter Hyrkans Namen herrschten, die- 
sen die Herrschaft mit Hilfe der Parther zu entreissen. 
Die Parther ruckten in Judéa ein und drangen bis zum 
Karmel vor, wo sie Halt machten und nur ihre Reite- 
rey tiefer ins Land streifen liessen. Unter ihrem Schutze 
drang Antigonus mit den ihm zugelaufenen Juden in Je- 
rusalem ein, wurde aber hier von Herodes in den ‘Tem- 
pel eingeschlossen. So entstand ein tagliches Kampfen 
und Morden zwischen den heyden Jtdischen Fursten. 
Endlich aber drangen die Parther in die Stadt, plin- 


4) S. Krieger a. a. O. 
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derten, mordeten und setzten ihren Verbundeten Anti- 
gonus auf den Thron. Dieser behauptete sich unter fort- 
wihrenden Greueln des Biirgerkrieges, bis Herodes mit 
Hilfe der Romer ihn wieder vertrieb, im J. 34. Die 
Situation des Apokalyptikers scheint hiernach der Zeit- 
punkt za seyn, wo seit dem Eindringen des Antigonus 
der Burgerkrieg zwischen seiner und der. Parthey des 
Herodes in Jerusalem entbrannte, Im Schmerz daruber 
hofft und weissagt der Verf. nach Ezechiels Vorbild den 
Untergang der heidnischen Macht der Parther und die 
Bestrafung der Bésen im Volke. Die Abfassung dieses 
Theils der Henochischen Apokalypse fallt sonach in die 
Zeit von 38—34 vor Christus. . 
Cap..84—90. haben wir eine apokalyptische Darstei- 
jung der Geschichte der Theokratie in der Welt, von 
Adam an bis zu dem Eintritte des Messian. Reiches. 
Die Thiersymbolik in der Charakteristik der Volker 
erinnert an die Danielische Darstellungsweise, aber statt 
der Danielischen Idee von den Weltreichen herrscht hier 
die Vorstellung von den Volkerheerden und Vélkerhir- 
ten, und so ist auch die apokalyptische Thiersymbolik 
eine andere, als im Buche Daniel. Die Beziehungen 
auf die Israelitische Geschichte sind meist deutlich und 
von Laurence und Hoffmann richtig angegeben. 
Allein von C. 88, 94. an wird die Deutung schwierig 
und streitig. Hier ist die Rede von der Zeit des Ver- 
falles des Judischen Volkes seit Salomo. Der Herr der 
Schaafe (des Israel. Volkes), heisst es, liess es geschehen, 
dass dieselben weggeschafft und in die Hand aller Thiere 
(der Vélker) zur Speise gegeben wurden. Gott ruft 70 
Hirten und ubergiebt ihnen die Schaafe zur Aufsicht, 
nach der Zahl, d. h. jedem von ihnen eine bestimmte 
Zahl. Diese Hirten sollen das Volk beherrschen, auch 
nach Gottes Befehl etliche im Volke umbringen, aber 
sich keine Gewaltthat gegen den Befehl Gottes gegen 
das Volk erlauben. Engel sollen alles Ubermaas jener 
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Hirten aufzeichnen zum dereinstigen Gericht Gottes iiber 
sie. Die Zeiten des allmahligen Unterganges der ge- 
trennten Reiche, ferner des Exils und der Zerstreuung 
sind in der Schilderung unverkennbar. Auch ist V. 111. 
der Zeitpunkt der Riickkehr, unter den 3 Schaafen, 
Serubabel, Josua und Nehemias (Esra?) deutlich 
bezeichnet. Unmittelbar vorher, V. 110. heisst es: Auf- 
sicht uber die Schaafe fuhrten Hirten 12 Zeiten (Stun- 
den) lang. Die Zahl der Hirten in dieser Zeit wird 
nicht angegeben. Aber unverkennbar ist die Zeit des 
Exils gemeint, welche mit der Riickkehr jener drey 
Schaafe schliesst. Der Tempel wird gebauet, aber die 
Unterdruckung, auch die Verblendung des Volkes hért 
noch nicht auf. 
die Zeit von Esra und Nehemia versetzt, so wird man 
Cap. 89, 1. wieder in die friihere vorexilische Kénigs- 


Ist man auf diese Weise schon in 


periode des Volkes zuruckgefihrt. Denn es werden hier 
37 Hirten genannt, welche das Volk so lange beherr- 
schen, bis es unter andere Hirten kommt. Man muss 
annehmen, dass der Verf. die apokalypt. Schilderung 
von Neuem anhebt, um namentlich genauere Zahlenver- 
haltnisse anzugeben. So pflegen die Apokalypsen in 
demselben Kreise yon dem Unbestimmten zu dem Be- 
stimmteren fortzuschreiten. Cap. 89, 7. werden wieder 
23 Hirten genannt, welche 58 Zeiten regieren; endlich 
ist V. 25. die Rede von den letzten 12 Hirten, welche, 
wie es heisst, nach dem Buche des Umbringens, worin 
der Engel die Thaten der Hirten aufgezeichnet hat, mehr 
umgebracht haben, als die vor ihnen. Mit dem Ende 
dieser letzten Zwélfreihe der Hirten tritt das Gericlit 
Gottes ein. Den Schaafen, also dem Volke Israel, wird 
ein grosses Schwert gegeben gegen die Thiere des Fel- 
des, die Heiden. Diese werden getédtet. Dann wird 
im heil. Lande der Gerichtsthron Gottes aufgerichtet und 
das Gericht nach den Biichern unter dem Dienst der 
Engel gehalten, In diesem Gericht werden die 70 Hir- 
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ten, s. 88, 94. gerichtet und in die Untiefe des Feuers, 
die Hélle, geworfen, sodann aber auch die verblendeten 
Juden in das Feuerthal zur Rechten des Hauses, Ben 
Hinnom hinabgesttirzt. Das alte Haus geht zu Grunde, 
an seiner Statt entsteht ein neuer vollkommener Tem- 
pel. Das ist der neue Tempel, wie ihn Haggai 2, 7 ff. 
Ezech. 45, 1 ff. geweissagt haben. Gott ist mit seiner 
Herrlichkeit mitten im Volke, dem reinen, geheiligten. 
Das Schwert, womit die Juden die Heiden vertrieben 
hatten, wird in diesen Tempel gebracht und versiegelt. 
In diesem Tempel sammeln sich auch die einst getédte- 
ten reinen Schaafe, welche auferstehen (die Auferstehung 
der Gerechten), Auch die Heiden wenden sich zu ihm. 
Da wird der Messias (unter dem Bilde eines weissen 
Rindes) geboren. Alle Welt betet ihn an, alle Geschlech- 
ter der Erde werden Messianische Gemeinde, welche 
von dem Messias als Wort: Gottes(?) beherrscht wird 
in aller Macht und Starke. Diess scheint der Sinn der 
seltsamen Worte zu seyn V. 47. Das erste in ihrer 
(d. h. der weissen Rinder V. 46.) Mitte wurde zum 
Worte, und dieses zu einem grossen Thiere, welches 
auf seinem Haupte hat grosse schwarze Horner '). 

Es entsteht nun die Aufgabe, die verschiedenen Zah- 
len der Hirten historisch richtig zu deuten. 

Laurence hat die Zahl der 37 Hirten Cap. 89, 1. 


1) S. iiber diese Stelle Hoffmann, welcher eine Textcorruption 
vermuthet. Die Verwandlung des weissen Rindes in das Wort 
und des Wortes in ein grosses Thier mit grossen ‘schwarzen 
Hornern bleibt unverstandlich. Aber wie es sich auch damit 
verhalten mége, auf keinen Fall lasst sich wegen des Zusam- 
menhanges unter dem grossen Thiere hier, wie Wieseler, 
die 70 Jahrwochen des Daniel S. 165. meint, das antichrist- 
liche Mygéov der Apokalypse oder in Daniel 7, 7. verstehen. 
Die schwarzen Horner zwar kénnten dafiir sprechen. In- 
dess bemerkt Hoffmann, dass die schwarzen Hérner nicht 
nothwendig Ausdruck der Gesinnung sind. Als bekannter 
Ausdruck der Macht kinnten die schwarzen Horner eben 
nur die naliirliche Farbe bezeichnen sollen. 
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richtig von den Kénigen der seit Salomo getheilten Reiche 
gedeutet. Es kommen von dieser Zahl 20 auf Juda, 17 
auf Israel. Die Zahl ist nicht ganz genau, aber nur 
drey Kénige von Israel sind ausgelassen, Simri, der 
nur 7 Tage, Sallum, der nur 1 Monat und Tibui, 
der vielleicht gar nicht zur Herrschaft gelangte. Rech- 
net man die Regentenzahlen 37. (Cap. 89, 1.) 23. (Cap. 
89, 7.) und 12. (Cap. 89, 25.) zusammen, so ist die 
Summe zwey mehr, als 70. Desshalb glaubte Laurence 
89, 1. statt 37. 35. lesen zu mussen. Indessen haben 
die Handschriften einstimmig die Zahl 37., welche auch 
der wahren Zahl der Kénige naher kommt, als 35. 
Nun kann man wohl sagen, der Apokalyptiker rechne 
nicht so genau zusammen und setze statt 72 die runde 
Zahl 70. Allein gerade in den Zahlen, welche signifi- 
cant sind, pflegt die Apokalyptik genau zu, seyn, und es 
ist kaum anzunehmen, dass der Verf. unachtsam so we- 
nige Zahlen unrichtig summirt habe. Es entsteht also 
die Frage, ob wir den Sinn des Verf. richtig treffen, 
wenn wir jene Zahlen summiren? 

Laurence yersteht die Zahl der 23 Hirten von 
den fremden Herrschern im Exil. Er rechnet 4 Baby- 
lonische (Nebukadnezar, Evilmerodach, Neriglis- 
sar und Belsazar), 11 Persische von Darius dem 
Meder bis Darius Codomannus, endlich 8 Griechi- 
sche yon Alexander d. Gr. bis Antiochus Epipha- 
nes. Dr. Hoffmann und Gfrérer stimmen ihm 
darin bey, nur dass der erstere +) statt 11 Persischer 
Kénige 14 und hiernach nur 5 Griechische bis auf Pto- 
lemaus Evergetes zahlt, also den Antiochus Epipha- 
nes ausschliesst. Die 12 Hirten oder Kénige sollen 
nach Laurence und Gfrérer 12 Makkabierfursten 
seyn, von Mattathias bis auf Herodes den Grossen. 
Weil aber, was von diesen gesagt wird, dass sie mehr 


41) Zu 89, 25. S. 756 sq. 
Liicke Comment. Th. TY. 1. 2. Aufl. 9 
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verdorben hiatten, denn alle fruheren, wenigstens von 
den ersten Helden dieser Furstenreihe nicht gesagt wer- 
den kann, so hat Dr. Hoffmann vorgeschlagen, die 
Reihe erst mit Simon (mit Ausschliessung der Bruder 
Judas Makkabi und Jonathan und ihres Vaters 
Mattathias) anzufangen. Allein da in diesem Falle 
die Reihe bis auf Herodes Antipas herabkommt, und 
so die Henochische Apokalypse in eine Zeit hineingerath, 
der die ubrige historische Beziehung nicht entspricht, 
so zieht er vor, sich des Gedankens an einheimische 
Jiidische Regenten ginzlich zu entschlagen, und an aus- 
wirtige 12 Herrscher tuber Judéa zu denken, nemlich 
an die Zwélfzahl der Agyptischen und Syrischen Macht- 
haber tber Judia von Ptolemaus Philopator an 
bis auf den Syrischen Usurpator Try phon (1 Makk. 
13, 31 ff.) um das Jahr 143. 

Unstreitig sind unter den 12 Hirten (Cap. 89, 25.) 
auswirtige Tyrannen zu verstehen, welche das Volk 
besonders bedruckten. Aber ob wohl unser Apokalypti- 
ker in der Géschichte der auswiartigen Reiche, Agypten 
und Syrien so bewandert war, dass er auch die unbe- 
deutendsten Fursten, welche mit Judia in keinem be- 
sonders bemerkenswerthen Verhaltnisse gestanden, wusste 
und zu zihlen fur werth hielt? Es liegt nahe zu ver- 
muthen, dass er vornehmlich solche auswartige Fur- 
sten gemeint hat, welche wirklich uber Judia geherrscht 
haben. Auch bleibt bey Dr. Hoffmanns Vorschlage 
immer das Bedenken, dass der Verf., wenn er die 12 
Hirten zn den 23 und 37 zihlte, dann von 72 hatte 
sprechen mussen, wahrend er constant nur von 70 spricht. 

Alle Schwierigkeiten aber verschwinden bey der Deu- 
tung, welche Krieger vorgeschlagen hat. Richtig geht 
dieser davon aus, dass der Verf. die 12 Hirten 89, 25. 
und die Hirten der 12 Zeiten 88, 110. unterscheidet. 
Diese letzteren sind offenbar Hirten der Juden in der 
Zeit des Exils, deren Regiment endet mit dem Moment 


§. 11. Das Buch Henoch. — 131 


der Ruckkehr 88, 111. Wir haben also hier die 12 
Zeiten des Exils, jede zu 6 Jahren gerechnet, also die 
70 oder 72 Jahre des Exils. Wahrscheinlich rechnete 
der Verf. 12 Zeiten oder Stunden nach den 12 Stunden 
des Tages, also nach Babylonischer Tageseintheilung. 
Die Hirten in dieser Zeit werden nicht gezihlt. Er 
meint aber nicht die Babylonischen Kénige, sondern die 
Babylon. Statthalter, von denen Ezechiel C. 34. spricht, 
welche Stelle, wie Krieger bemerkt, unserer Darstel- 
lung der exilischen Zeit durchaus zum Grunde liegt. 
Da nun uber diese Statthalter wenig bekannt war, so zihlt 
sie unser Verf, auch nicht besonders, sondern nennt sie 
uberhaupt nur die Hirten der 12 Zeiten oder Stunden, 
Da indessen der Apokalyptiker im Ganzen 70 Hirten 
zahlt, so sieht man deutlich, dass er sich in diesen 12 
Zeiten 10 Hirten (zu den 37. und 23. Hirten) gedacht 
hat. Jene 12 Hirten aber 89, 25., von denen er sagt, 
» diese letzten“ seyen schlimmer gewesen, als die fru- 
heren, sind offenbar die letzten 12 der Reihe von 23., 
welche nach dem Exile, also nach den Hirten der 12 
Zeiten géeherrscht haben. Hiernach mussen wir also die 
23 Hirten von der Zeit der Ruckkehr an zihlen, also 
von Cyrus an. Diese 23. haben nach 89,7. 58 Zeiten 
regiert. Cap. 88,110. war aber eine Zeit gleich 6 Jah- 
ren. Es ergeben sich also fur die 58 Zeiten 348 Jahre 
von Cyrus an oder genauer von der Zeit der Ruckkehr. 
Setzt man nun die Riickkehr, wie gewéhnlich, in das 
Jahr 536, so kommen wir nach Abzug der 348 Jahre 
in das Jahr 188 vor Christus, also nahe bis auf die Re- 
gierungszeit des Antiochus Epiphanes, welcher von 
176—164 regierte. Nun aber ist klar, dass der Verf. 
von 89, 8 an die Zeit der Syrischen Bedruckung und 
der Erhebung des Volkes unter Mattathias und des- 
sen Sdhnen schildert. Miussen wir also annehmen, dass 
Antiochus Epiphanes unter den 23 Hirten in den 58 Zeiten 
mitgerechnet ist, so ist die Rechnung insofern allerdings 
9* 
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ungenau. Da der Verf. den Kampf unter Judas Mak- 
kab., wie er 1 Makk. 3, 19 ff. beschrieben wird, schil- 
dert, so fehlen fiir die genauere Berechnung an 20 Jahre, 
ein Mangel, der bey der apokalyptischen Chronologie 
um so weniger in Betracht kommt, da wir nicht be- 
stimmt wissen, von welchem Jahre an die 58 Zeiten 
datirt werden. Hiernach aber ist ausser Zweifel, dass 
die 12 schlimmsten Hirten in den 23 mit begriffen sind, 
und zwar so, dass der Verf. zuerst von Cyrus an 11 
Persische Kénige bis auf Alexander d. Gr. rechnet, 
indem er den falschen Smerdes mitzahlt 1), sodann 
aber seit Alexander d. Gr. bis auf seine Zeit 12 
Griechische Fiirsten 2), Agyptische und Syrische, welche 
Judia beherrschten. Da Antiochus Epiphanes in der 
Schilderung der Makk. Zeit deutlich hervortritt, so 
wihlt Krieger aus der Reihe derer, welche seit Ale- 
xander d. Gr. bis Antiochus Epiphanes uber Judia 
herrschten, folgende 12 aus: 1. Alex. d. Gr., 2. Pto- 
lemaus 14. Lagi, 3. Ptolem. 2. Philadelph., 4. 
Ptolem. 3. Evergetes, 5. Ptolem. 4. Philopator, 
6. Antiochus d. Gr., 7. Ptolem. 5. Epiphanes, 
8. Ptolem. 6. Philometor, 9. Seleucus Philopa- 
tor, 10. Heliodor, 11. Demetrius, 12. Antiochus 
Epiphanes. Aber die Reihe ist nicht genau. Man 
kann mehr Fursten zihlen, welche kurzer und linger 
uber Judia geherrscht haben. Indessen wenn Daniel 
beliebig eben nur 10 Syrische Fursten vor Antiochus 
Epiphanes zahlt, so kann unser Apokalyptiker auch 12 
zihlen, man weiss nicht, nach welcher Auswahiregel. 
Wie es sich aber auch damit verhalten mige, das ist 
unleugbar, dass von 89, 8. an die Zeit der Makkabii- 


4) 1. Cyrus, 2. Kambyses, 3. Pseudosmerdes, 4, Darius 1. Hy- 
staspis , 5. Xerxes, 6. Artaxerxes 4. Longim., 7. Darius 2. 
Notbus, 8. Artaxerxes 2. Mnemon., 9. Ochus, Artaxerxes 3., 
410. Pte 44. Darius 3. Kodom. 

2) Ahnlich lisst Daniel 7, 7 ff auf das Medopersische Reich das 
Macedonischgriechische folgen, zihlt aber nur 10-+ 4 Fiirsten. 
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schen Erhebung und des heldenmithigen Kampfes ge- 
gen Antiochus Epiphanes geschildert wird, und dass der 
Verf. der Apokalypse in dieser Zeit lebte und schrieb. 
Qb nun der Verf. Cap. 89, 23., wie Hoffmann meint, 
schon die Tempelreinigung unter Judas Makkab. 
i Makk. 4, 36 ff. als geschehen, oder, wie Krieger 
vermuthet, nur die Versammlung des Volkes an dem allen 
Betorte Mizpa 1Makk. 3, 46 ff. beschreibt, dartber kann 
man streiten. V. 38 f. lasst der Verf. den alten Tem- 
pel versenken, aber die heiligen Siulen u.s. w. heraus- 
bringen und besonders legen, aber der neue Tempel, 
den der Seher an der Stelle des alten und zwar prich- 
tiger entstehen sieht, ist aus ganz neuem Material. Je- 
nes Legen der alten Materialien des zerstérten Tempels 
zur Rechten der Erde, wie es heisst, erinnert an 1 Makk. 
4, 46., wo bey der Reinigung des Tempels die Steine 
des entweibeten und eingerissenen Altars an einen schick- 
lichen Ort auf dem Tempelberge gelegt wurden, bis ein 
Prophet dartiber Antwort gibe. Indessen bemerkt Krie- 
ger richtig, dass, wenn der Verf. die 'Tempelreinigung 
schon erlebt hatte, er wohl von einem ganz neuen Tem- 
pelbau nicht geweissagt haben witirde. Diese Schilde- 
rung gehoért also schon der idealen Messianischen Zu- 
kunft an, und der Apokalyptiker scheint zwischen jener 
heiligen Versammlung in Mizpa 1 Makk, 3. und der 
Tempelreinigung 1 Makk. 4. seinen prophetischen Stand- 
punkt in der Gegenwart genommen zu haben. Bey der 
Schilderung des idealen Tempels habe ich wohl friiher 
an den rein geistigen Christlichen Gottesbau gedacht, 
allein ich weiche neidlos der richtigeren Ansicht von 
Hoffmann und Krieger, dass wir hier eine rein Ju- 
dische Apokalypse aus der ersten Makkabierzeit haben, 
ohne alle Zoégerung. 

Wie verhilt sich nun zu dieser Zeithestimmung die 
Cap. 92. angedeutete? 

Hier wird die ganze theokratische Geschichte von 
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Adam an bis zur Messianischen Vollendung in 10 Wo- 
chen eingetheilt. Der apokalyptische Henoch wird in 
der ersten Woche geboren, wie natiirlich. Aber in wel- 
cher nimmt der wabre Verf. seinen prophetischen Stand- 
punkt? Welche Wochen sind ihm rein vergangen, 
welche rein zukunftig, in welcher lebt er? 

Die zehnte, die Schlusswoche, ist die Zeit des ab- 
soluten Endgerichts, in welchem auch die bésen Engel 
gerichtet werden und ein neuer ewiger Himmel entsteht, 
vollkommener, als der fruhere. Diese ist also dem Verf. 
die absolute ideale Zukunft. Die neunte Woche ist die 
Woche des Messianischen Gerichts und der Bekehrung 
auf Erden, und weist hin auf die Zerstérung der Welt. 
Auch diese ist dem Verf. ideale Zukunft. Die achte 
ist die Woche der Gerechtigkeit, die das Schwert fihrt 
gegen alle Unterdrucker der Gerechten, des Volkes Got- 
tes, die Gerechten belohnt und den neuen ewigen Tem- 
pel entstehen sieht. Auch hier herrscht das Ideale, be- 
sonders in der Vollendung der Woche, so vor, dass 
man denken muss, wenigstens das Ende der Woche sey 
dem Verf. zukinftig. Der Anfang dieser achten Woche 
ist aber offenbar die Zeit des siegreichen Makkabider- 
kampfes, wihrend die siebente im Anfang ein verkehr- 
tes Geschlecht sieht, am Ende aber den Lohn der Ge- 
rechten und die siebenfache Belehrung derselben tber 
die ganze Schépfung. Da die sechste deutlich mit dem 
Anfange des Exils und der Zerstérung des Salom. Tem- 
pels schliesst, so fallen in die siebente Woche offenbar 
die Zeiten des Exils, der Ruckkehr und der Griechi- 
schen Herrschaft. Sonach scheint der Anfang der ach- 
ten Woche die Makkabierepoche zu bezeichnen. Kénnte 
man nun annekmen, dass unter der siebenfachen Beleh- 
rung uber die ganze Schépfung das Buch Henoch mit 
seinen physikalischen und ethischen Belehrungen zu ver- 
stehen sey, so ware dadurch verrathen, dass der Verf. 
dieses Abschnittes im Ubergange von der siebenten zur 
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achten Woche gelebt hat. Vielleicht, dass die siebente 
Woche absichtlich nach der bekannten Bedeutung der 
Siebenzahl gewihlt ist. Auch wire miéglich, jene sie- 
benfache Belehrung auf eine urspringliche Siebenform 
der Henochischen Apokalypse zu beziehen, ‘Wie es sich 
aber auch damit verhalten mége, genug der Verf. hat 
seine Gegenwart in dem Ubergange von der siebenten 
zur achten Woche. Denn bis zur sechsten und in die 
siebente hinein ist alles rein fur ihn vergangene, wirk- 
liche Geschichte, wahrend mit der achten die ideale Dar- 
stellung beginnt. , 

Diese Wochenapokalypse bezeichnet also dieselbe 
Abfassungszeit, welche wir in der apokalyptischen Dar- 
stellung Cap. 84—90. gefunden haben. 

Gegen dieses Resultat aber erhebt sich Dr. Wiese- 
ler1). Er geht dayon aus, dass die Henochische Wo- 
chenrechnung die Danielische voraussetze, und zwar die 
Deutung derselben, wonach jede Danielische Woche 100 
Jahre befasst. Als nemlich die Danielische Apokalypse 
von den 70 Jahrwochen, vom Anfang des Babyl. Exils 
an gerechnet, zur bestimmten Zeit ibre Erfullung nicht 
gehabt, da habe man, meint er, um der Weissagung 
ihre Erfullung zu sichern, die Jahrwoche zu 100 Jahren 
gerechnet; die so gewonnenen 7000 Jahre aber habe 
man auf die ganze Weltdauer bezogen und das siebente 
Jahrtausend der Messianischen Sabbathszeit vorbehalten. 
Dieselbe Zeit habe der Verf. des Buches Henoch in zehn 
Wochen, jede zu 700 Jahren, getheilt. Wenn nun der- 
selbe gegen das Ende der siebenten Woche geschrieben 
habe, wie wahrscheinlich, so sey seine Zeit elwa das 
Jahr 4900 dieser Weltire 2). Diess wire die Zeit um 


1) A. a. O. S. 166 ff. 

2) Josephus (um das Jahr-75 n. Chr.) sagt c. Apion. I, 4., 
seine Archdologie umfasse von dem Anfang der Welt bis zu 
dem Jiidischen Kriege eine nevvaxoysdivy eviv tovogiay. 
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Christi Geburt unter Herodes dem Grossen 1). Dabey 
sey freylich auffallend, dass der Verf. fur die Messia- 
nische Zeit 2000 Jahre ansetze, wabrend sonst eben nur 
das 7te Jahrtausend als das Messianische bezeichnet werde. 

Allein diess ist bey dieser Berechnung nicht die ein- 
zige Bedenklichkeit. Die Berechnung setzt voraus, dass 
das Buch Henoch kurz vor Christi Geburt geschrieben 
sey, uberhaupt in einer Zeit, wo die Ausdehnung der 
Danielischen Jahrwochen zu einer Weltiére von sieben- 
tausend Jahren gewéhnlich zu werden anfing. Diese 
Voraussetzung aber ist nach dem Bisherigen héchst un- 
wahrscheinlich. Dazu kommt, dass im Buche sonst nir- 
gends eine Spur von dieser Weltire zu finden ist. Wir 
finden sie 4 Esra 14, 9. nach dem Athiop. Texte. Dort 
wird nach Danielischem Typus die Messianische Zeit 
mit der zweyten Hialfte der 10ten Woche eintretend 
gedacht. Wenn dagegen Henoch die Messianische Zeit 
schon mit der Sten Woche anfangen lisst, so muss er 
ein anderes chronologisches System gehabt haben. Mag 
er auch die Zehnzahl der Wochen aus der apokalypti- 
schen Siebenzigzahl, wie wir sie bey Daniel finden, ge- 
nommen haben, so scheint er doch die Woche anders 
zu nehmen, als Daniel, nicht als eine bestimmte immer 
gleiche Zahl von Jahren, sondern in der Bedeutung ei- 
ner geschlossenen geschichtlichen Periode, welche zwi- 
schen zwey Epochen, einer Anfangs- und Endepoche, 
liegt, wie er denn bestimmt immer nur den Anfang und 
das Ende der Woche hervorhebt. Sind aber die He- 
nochischen Wochen keine gleichmissigen Zeitraume von 
700 Jahren, sondern ungleiche Perioden, so folgt, dass 
die Berechnung der Zeit des Verfassers von Cap. 92. 
auf das Jahr 4900 der Juidischen Weltire nicht hinrei- 
chend begrundet ist. 

Halten wir das Resultat unserer Untersuchung fest, 


41) Eben so schon Gfrérer, Jahrhund. d. Heils 2, 204. 
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dass die beyden apokalyptischen Darstellungen C. 84—90. 
und C. 92. gleicherweise den Anfang des Makkabiier- 
kampfes als ihre geschichtliche Gegenwart signalisiren, 
so scheinen insofern auch beyde Abschnitte einem und 
demselben Verfasser anzugehéren. 

Indessen ist dieser Schluss nicht ganz unbedenklich, 
Unleugbar bildet Cap. 92. mit den folgenden Capiteln 
bis ans Ende des Buches ein Ganzes. Auf die Apoka- 
lypse C. 92. folgt die entsprechende Ermahnung, welche 
in steten Wiederholungen ohne merkbare Unterbrechung 
bis ans Ende fortgeht. Der Abschnitt Cap. 84—90. hat 
an Cap. 91. seinen naturlichen pardnetischen Abschluss 
und verbindet sich mit Cap. 82. und 83. zu einem Gan- 
zen yon zwey zusammengehdorigen Traumgesichten. Wir 
haben also Cap. 82—91. und 92—105. zwey kleinere 
Ganze, und in jedem eine aus dem Zusammenhange der 
gesammten theokratischen Geschichte hervorgehende Apo- 
kalypse, aus derselben Zeit und wesentlich desselbigen 
Inhalts, nur verschieden dargestellt. Cap. 92,1. schliesst 
sich an den vyorhergehenden Abschnitt dusserlich an, in- 
dem es heisst: Und hierauf geschah es, dass Henoch 
anfing zu berichten aus Buchern. Aber eine innere 
Verknupfung findet nicht Statt. Auffallend ist, dass die- 
selbe apokalyptische Idee sich so bald hintereinander 
wiederholt. Wenn die zweyte Apokalypse einen ande- 
ren Verf. hatte, so kénnte man denken, der Sammler 
des Ganzen habe zwey ihnliche Apokalypsen so zusam- 
mengestellt zu Seitensticken. Auch ist unverkennbar, 
dass die paranetischen Reden von Cap. 93. an sich viel 
leichter unmittelbar an Cap. 91. anschliessen, und Cap. 
92. den Schein gewahrt, als unterbreche es oder halte 
die schon Cap. 90. angefangene Ermahnung auf. Indes- 
sen haben wir Cap. 92. sonst kein Merkzeichen eines 
verschiedenen Verfassers. Aller Schein gegen die Ein- 
heit des Verfassers und die Verbindung beyder Apoka- 
lypsen zu Einem Ganzen verschwindet, wenn wir die 
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Composition mit der Danielischen vergleichen. Wie in 
dieser eine Vision und Apokalypse auf die andere folgt 
und zwar so, dass die spatere die fruhere niaher be- - 
stimmt, so scheint dasselbe auch hier der Fall zu seyn. 
Nemlich, was Henoch C. 84 ff. im Gesichte schauet, soll 
er Cap. 92, 1. 4. aus Buchern berichten. Unter diesen 
Bichern sind im Zusammenhange der Fiction die He- 
nochischen Offenbarungsbucher zu verstehen. In Wahr- 
heit aber nimmt der Verf. den Henochischen Bericht 
C. 92,4 ff. aus dem A. T. Hieraus ist auch die alttest. 
Geschichte in der ersten Apokalypse C. 84 ff. genom- 
men. Hier nun, in der zweyten, stellt er die Geschichte 
dar in der Form eines, wie es scheint, schon bekannten 
chronologischen Systems, dem Danielischen Wochensy- 
stem. Ahnlich Daniel C. 9, 1 ff., wo er die bekannten 
70 Jahre des Jeremias aufnimmt. Die fruhere Berech- 
nung der Zukunft nach den 70 Hirten sollte durch die 
Wochenrechnung deutlicher werden. Aus diesem Ver- 
haltnisse und Zwecke der zweyten Apokalypse erklart 
sich, dass diese in Hinsicht des historischen Inhalts uber- 
haupt kurzer ist, auch insbesondere der persénliche Mes- 
sias in der Darstellung der Messian. Zeit C. 92, 14 ff. 
fehlt, was bey der Abfassung durch einen anderen Verf. 
nicht gut erklarlich ist. Bezieht sich demnach die zweyte 
Apokalypse auf die erste, so haben wir kein Bedenken, 
den ganzen Abschnitt von Cap. 82. bis ans Ende als 
Ein Ganzes und als das Werk Eines Verfassers zu be- 
trachten. 
Allein dieser Abschnitt knupf{t Cap. 82, 1. an die 
nichst vorhergehenden unmittelbar an. Denn wenn es 
hier heisst: ,,Nun habe ich dir gezeigt, mein Sohn 
Methusalah, alle Gesichte, welche ich sah vor dir, d. h. 
vor Methusalahs Geburt. Ich will (jetzt) erzihlen zwey 
Gesichte, zwey machtige Gesichte u.s. w.“: so werden 
dadurch die bisherigen Gesichte mit den folgenden zu 
einem Ganzen verbunden. Unmittelbar vorher geht ,,das 
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Buch von dem Umlauf der Lichter des Himmels“ Cap, 
7i—81., ebenfalls eine Belehrung an den Methusalah, 
uber die Ordnungen des Himmels, welche Henoch auf 
seiner Himmelsreise geschauet hat.. Dieser Abschnitt 
kénnte wegen der Verschiedenheit des Inhalts und der 
Form als ein besonderes Buch angesehen werden. Aber 
wie 80, 1 ff. auf die geschichtlichen Apokalypsen, welche 
von Cap. 82. an folgen, hinweist, so weist 82, 11. 12. 
auf die astronomische Belehrung 71—81. zuriick. Wir 
mussen also annehmen, dass von 71. an bis ans Ende 
eine zusammenhangende Composition ist, in welcher 
der Verf. von der physikalischen Apokalypse zur histo- 
rischen fortschreitet. 

Gehen wir von Cap. 71. weiter ruckwirts, so fin- 
den wir in den Capp. 37—70. wieder ein in sich zu- 
sammenhangendes Ganzes, welches, wie schon gezeigt, 
nach Inhalt und Form von den ubrigen Theilen des 
Buches verschieden ist und nach Cap. 54, 9 ff. einer 
spiteren Zeit angehdrt. Weder schliesst sich dieser 
Abschnitt mit dem Folgenden, Cap. 71 ff., zusammen, 
noch lasst sich Cap. 37, 1. verkennen, dass die Darstel- 
lung rein yon vorn anfaingt mit einem Geschlechtsregi- 
ster Henochs und der ausdrtcklichen Bemerkung: ,,diess 
ist der Anfang des Wortes der Weisheit“. Wir neh- 
men hiernach mit Krieger an, dass dieser Abschnitt 
eiuen anderen Verfasser hat und zwar in der Zeit kurz 
vor Christus verfasst ist. Derselbe enthalt C. 64—67, 1. 
und 59, 7—14. zwey Interpolationen, welche spater ge- 
schrieben sind, und von denen die erste C. 67, 1. sich 
ausdricklich als Noachische Vision und als Zusatz zu 
dem schon yorhandenen Buche der (3) Parabeln bekennt. 
Nehmen wir nun diesen ganzen Abschnitt mit seiner 
zwiefachen Interpolation, als spiteres Product, als ein, 
wie es 37, 1. heisst, zweytes spiiteres Henochisches 
Gesicht, aus dem Zusammenhange heraus, so fragt sich 
erstlich, ob durch diese Ausscheidung die beyden 
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Theile Cap. 1—35. und Cap. 71—105. sich zu einem 
ursprunglichen Ganzen zusammenschliessen, und sodann, 
wie man sich die Entstehung des spateren Products und 
seine Einschaltung an der bezeichneten Stelle zu erkla- 
ren habe? 

Was die erste Frage betrifft, so ist wohl klar, dass 
mit Cap. 71. dusserlich ein neues Henochisches Buch 
anfingt. Eben so wenig kann man leugnen, dass Cap. 
35, 3. ein wahrer Abschluss mit einer allgemeinen Lob- 
preisung des Herrn der Herrlichkeit gemacht wird. Mit 
solchen allgemeinen Lobpreisungen werden auch sonst 
in unserem Buche die einzelnen apokalyptischen Visio- 
nen geschlossen. Allein bey allem Abschliessenden Cap. 
53, 3. und allem neuen Anfangen Cap. 71. zeigt sich 
doch ein innerer Zusammenhang zwischen beyden Ca- 
piteln. Nemlich von Cap. 17—35. wird die apokalypti- 
sche Reise Henochs durch die Himmel erziahlt, auf wel- 
cher ihm -die begleitenden und ftthrenden Engel die 
Geheimnisse der Natur zeigen und offenbaren. Diese 
physikalische Apokalypse schliesst Cap. 35. mit der Vi- 
sion von den Pforten und dem Pfade der Sterne. Das 
Buch von dem Umlauf der Lichter Cap. 71. nimmt die- 
sen Gegenstand wieder auf und erértert ihn genauer. 
Die Henochische Himmelsreise setzt sich fort, und en- 
digt erst Cap. 80, 7 ff., wo Henoch auf ein Jahr zur 
Erde zuruckkehrt, um sich von Neuem zu starken und 
seine Offenbarungen fiir seine Kinder niederzuschreiben. 
Unmittelbar darauf Cap. 81. endigt das Buch. Betrach- 
ten wir nun Cap. 1—6. als allgemeine Einleitung und 
Ankundigung der Apokalypse, Cap. 7—10. als einlei- 
tende nahere Erzihlung von der Veranlassung, Cap. 12 
bis 16. aber als Darstellung der prophetischen Beru- 
fung und des Anfangs der visioniren Zustinde und Ek- 
stasen Henochs, so haben wir Cap. 1—35. und von 
Cap. 71. an bis ans Ende eine zusammenhingende Reihe 
von Henochischen Apokalypsen —, und somit ein Gan- 
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zes in verschiedenen, aber sich an einander anschliessen- 
den Abschnitten oder Biichern, welches einen Verfas- 
ser hat und in der bezeichneten Zeit entstanden ist. 
Diess scheint das ursprtngliche Buch Henochs zu seyn. 

Wie kam es nun, dass der spitere Verfasser des 
Abschnittes Cap. 37—70. seine drey apokalyptischen 
Parabeln gerade an der bezeichneten Stelle einschaltete 
und so den ursprunglichen Zusammenhang des Ganzen 
unterbrach? Diess ist die zweyte noch zu beantwor- 
tende Frage. 

Unleugbar hat der jungere Henoch den ganzen 4lte- 
ren vor sich gehabt. Man sieht diess deutlich aus den 
Beziehungen yon Cap, 39, 1. auf die Weissagungen des 
alteren Henoch aus Buchern Cap. 92, 1., ferner von 
Cap. 39 ff. auf Cap. 22, 3. (den Ort der Seelen der Ge- 
rechten), von Cap. 39, 10. 11. auf Cap, 22, 15., sodann 
aus den Anspielungen Cap. 41. aufdas Buch der Lich- 
ter und die Himmelsreise Henochs, eadlich aus der Nach- 
bildung der Schlusscapitel des Altern Henoch in der 
dritten Parabel und den beyden Schluscapiteln der drey 
Parabeln Cap. 69. und 70. — Das Naturlichste wire 
gewesen, den juingeren Henoch als eineFortsetzung und 
Nachbildung des dlteren am Ende amufugen. Allein 
da die Fiction offenbar darauf ausging, die neue Apo- 
kalypse der alteren zu assimiliren, so schdtete ihr Verf. 
sie an einer Stelle ein, wo in dem alteren Yenoch sicht- 
bar ein neuer Abschnitt anfing, also vor den Buche von 
dem Umlauf der Lichter. Hier konnte das neue Stuck 
mit den drey Parabeln leicht als ein zwejtes Heno- 
chisches Gesicht zu dem ersten Cap. 1—35. welches 
mit Cap. 35. abschliesst, im Zusammenhange escheinen. 

7. Als Resultat der bisherigen Untersuchuigen kén- 
nen wir folgendes feststellen. 

Das gegenwirtige Buch Henoch besteht erstich aus 
einem alteren von mehreren Abschnitten oder }uchern 
von Cap. 1—35. 71—105., zweytens aus eing jun- 


142 II, Cap. Geschichte der apokalypt. Litteratur. 


geren Cap. 37—70., mit mehreren noch spateren Inter- 
polationen. Jenes ist in dem Anfange des Makkabder- 
kampfes, dieses in der Zeit des ersten Auftretens He- 
rodis des Grossen geschrieben. Die spateren Interpola- 
tionen gestatten keine Zeitbestimmung. Ist diese Zeit- 
bestimmung richtig, so ist méglich, dass die oben be- 
ruhrte Notiz des Alexander Polyhistor und des 
noch friheren Eupolemus von der astronomischen 
Meisterschaft Henochs aus dem schon vorhandenen Alte- 
ren Buche Henoch geflossen ist. 

Fragt man nun nach dem Entstehungsorte des 
Buches, so scheinen die historischen Beziehungen auf 
bestimmte Palastinensische Begebenheiten, Verhiltnisse 
und Zustande in der jiingeren, wie in der alteren Apo- 
kalypse fast zu der Vermuthung zu néthigen, dass beyde 
Bucher in Palistina geschrieben seyen. Auswirtigen 
Verfassern konnten jene historischen Momente weder 
so gegenwirtig, nod: so beziehungsreich fur die Weis- 
sagung seyn. Der Verf. der alteren Apokalypse ver- 
rath auch durchw den Paliastinenser, sowohl in seiner 
Denkweise, wie .n seiner Darstellung. Auch erscheint 
er in seinen locaen Anschauungen tberall als ein Mann, 
welcher in Palatina zu Hause ist, vgl. Cap. 25 ff., ins- 
besondere auch die Ortlichkeit des Tempels kennt, vel. 
89, 38. — By dem jungeren Verfasser finden sich al- 
lerdings Vordellungen von dem Messias, welche man 
leicht geneit seyn kénnte aus der Alexandr. Logoslehre 
abzuleiten. Allein auch dem Palistinensischen Juden- 
thum wara zur Zeit des Verf. transcendente Vorstel- 
lungen va dem Messias nicht fremd. Und, da der 
Verf. offbar von der Parthischen Invasion und den 
Wirren a Jerusalem unter Antigonus eine unmittelbare 
Anschaumg hat, so kénnen wir nicht zweifeln, dass der- 
selbe sane Henochischen Parabeln in Palastina fir Pa- 
listinenser geschrieben hat. 

Indssen scheint der Meinung, dass das altere Buch 
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in Palastina geschrieben sey, Cap. 71, 18. 19. zu wider- 
sprechen. Denn indem der Verf. hier von den verschie- 
denen Tages- und Nachtlingen im Jahre spricht, be- 
stimmt er nach seiner achtzehntheiligen Tageseintheilung 
den lingsten Tag als doppelt so lang, als die Nacht, also 
zu 12 Theiler, nach unserer vierundzwanzigstindigen 
Tageseintheilung zu 16 Stunden. Nun bemerkt Lau- 
rence?), dass der langste Tag in Palastina nur 14 
Stunden 12 Min. habe; es kénne also das Buch nicht 
in Palastina geschrieben seyn, sondern nur in einem 
Lande zwischen 45—49 Gr. nérdlicher Breite, vielleicht 
in den nérdlichen Gegenden des Caspischen und Euxi- 
nischen Meeres, wahrscheinlich zwischen den oberen 
Theilen zwischen diesen beyden Meeren; sonach kénne 
der Verf. ein Mann aus den Stamnen seyn, welche Sal- 
manassar in diesen Gegenden, in die Stadte der Meder 
(vgl. 2KK. 17, 6. 1 Chron. 5, 26.) verpflanzt habe und 
die niemahls zuruckkehrten. 

Mit dieser Hypothese ‘sind aber die unmittelbaren 
Palistinensischen Anschauungen des Buches unvereinbar. 
Sind diese unleugbar, so bleibt nichts ubrig, als entweder 
mit Krieger) zu vermuthen, dass der Verf. in seiner 
astronomischen Apokalypse einer fremlden, nérdlichen 
Asiatischen astronom, Tradition oder Schrift, unbekum- 
mert um die Differenz in Palastina, gefdgt sey, oder 
mit Hoffmann 4) anzunehmen, dass bey ¢er singularen 
achtzehnstiindigen Eintheilung des Tages *) die Differenz 
zwischen der Henochischen Bestimmung una der richti- 
gen astronomischen ihre auffallende Grosse verliere. 


4) S. Preliminary dissert, p. 37 ff. 

2) Nan Oo sn oS. 

3) Zu TA, 18, 

4) Die seltsame Achtzehntheiligkeit des Tages, die sich :onst nir- 
gends weiter findet, hingt vielleicht mit der spdteren Jiidi- 
schen Eintheilung der Stunde in 1080 Chlakim, vorin 48 
Mahl 60 steckt, zusammen. 


144 Il. Cap. Geschichte der apokalypt. Litteratur. 


Steht aber fest, dass die beyden Apokalypsen in Pa- 
listina geschrieben sind, die eine in der apokalypti- 
schen Aufregung der Makkabiaerzeit, in derselben Zeit, 
wie die Danielische, die andere unter den Leiden der 
Parthischen Invasion, nach dem Danielischen Vorbilde: 
so haben auch beyde Verfasser ursprunglich Hebraisch 
geschrieben, und der Griechische Text, den der Athio- 
pier tbersetzte, war eine Ubersetzung aus dem Hebrai- 
schen, welche von dem 4lteren Buche schon yor dem 
Briefe des Judas, ja vielleicht selbst schon vor Alexan- 
der Polyhistor gemacht war. Damit stimmt denn auch 
zusammen, dass die Griech. Fragmente des dlteren Bu- 
ches, besonders im Periodenbau, nirgends Griechische 
Originalitét verrathen, 

Berticksichtigen wir nun zum Schlusse den Versuch 
von Edw. Murray, in unserem Buche die von dem 
Patriarchen Henoch selbst abgefasste Urschrift zu ent- 
decken, so kénnen wir daruber nur urtheilen, wie Dr. 
Hoffmann!), das bey einiger Kenntniss der apoka- 
lyptischen Litteratur ein solcher Versuch von vorn her- 
aus unmdglich ist’ Nur diess ist in der Murrayschen 
Untersuchung arzuerkennen, dass der jetzige Henoch 
nach und nach entstanden ist, einen alteren und mehrere 
jungere Bestanctheile enthalt, und dass das altere Buch 
aus mehreren Abtheilungen oder Buchern bestand. Al- 
les Ubrige, wes Murray mit verschwenderischem Scharf- 
sinn uber die Entstehungsweise des Buches behauptet, 
ist dem Bisherigen zu Folge als eine mtssige Hypothese 
im Style der dlteren Englischen Theologie schlechthin 
abzuweiser. 


(. 12. 


Das vierte Buch Esra. ; 


Auch in den Untersuchungen tber diese Schrift macht 
die Bekanntmachung der Athiopischen Ubersetzung 


4) S, Excurs 2, 
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derselben durch R. Laurence !) Epoche, besonders durch 
die Vermehrung des kritischen Apparats. 

41. Was nach der gewéhnlichen Lateinischen Bezeich- 
nung das vierte Buch Esra heisst, scheint die Griechi- 
sche Kirche unter dem Namen der “Asoxeduwig oder 
vielmehr zgopyteia” Eodow gekannt zu haben 2). Aber 
schon Hieronymus nennt es das vierte Buch Esra, in- 
dem er das Buch Nehemia im Hebr. Codex als das 
zweyte, und den Griech. Esra unter den Alex. Apo- 
kryphen als das dritte rechnete 5). 

Der Griech. oder dritte Esra wird auch der erste 
genannt, weil die Geschichte Esras darin fruher, als im 
Hebr. anfangt, nemlich schon unter der Regierung des 
Josia. Daher derselbe in einigen Handschriften und Aus- 
gaben der Vulgata vor dem kanonischen Esra steht +), 


1) Primi Ezrae libri, qui apud Vulgatam appellatur quartus, 
versio Aethiopica, nunc primo in medium prolata et latine 
angliceque reddita a KR. Laurence. Oxon, 1820. 8. S. 
Gfroerer Prophetae veteres pseudepigraphi p. 36 ff., wo 
die Lat. Ubersetzung von R. Laurence, nebst der collatio 
vulgatae et Arabis unter dem Texte, und die General Re- 
marks von Laurence Lat. ibersetzt, abgedruckt sind. — 
(Gfrérer hat den Text aus dem Lateiner und Abyssinier 
zusammengesetzt, wie er ihm am treuesten den urspriingli- 
chen Sinn wieder zu geben schien, s. Jahrh, d. Heils 2. 236., 
ein Verfahren, welches wir als unkritisch missbilligen miis- 
sen). Christ. Jac. van der Vlis, Ultrajectin., Disputatio 
critica de Ezrae libro apocrypho vulgo quarto dicto. Am- 
stelod. 1839. 8. 

S. Nicephori Homologetae (im 9ten Jahrh.) Canones, 

Can. 3 u. 4. s. Fabric. Cod. apocr. N. T. 4. p. 951. Hier 

scheint die Schrift zu den neutest. Apokryphen gezahlt zu 

werden. In dem Codex Bibl. Seguir. s. Coislin. bey Mont- 
fauc. Biblioth. Coisl. olim Seguir. p. 194, wo als 141es Apo- 
kryphum d. A. T. “Lodge caoxddvyes aufgeliihrt wird. 

3) S. Praefatio in Esdr. et Nehem. ad Domnionem et Rogatia- 
num. Hliernach iibersetzte er 3 u.4 Esra nicht, weil er nicht 
wollte, dass man sich an den apocryphorum tertii et quarti 
somniis delectire. Er bemerkt, dass die Hebraer Esra und 
Nehemia als ein volumen rechnen. Nach dem Prolog. galeat. 
war es Griech. und Lat. Sitte, Esra‘und Nehemia im A. T. 
als 2wey BB. Esra zu zihlen. So schon Origenes bey 
Euseb. KG, 6, 25. 

4) Die Ausgaben der Vulgata, welche dem Trident. Decret iiber 


Liicke Comment. Th. IV. 1. 2. Aufl. 10 
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Bemerkenswerth ist, dass der Lat. Text den vierten 
Esra auch wohl den zweyten, der Arabische und Athio- 
pische Text aber wogar den ersten nennt. Jener rech- 
net) dann den Griech. Esra der Alex. Apokryphen als 
den ersten, der Araber aber und der Athiopier scheinen 
die beyden letzten Capitel (15 und 16) des Lat. Textes, 
welche sie nicht haben, als eine besondere Schrift, als 
den zweyten Esra zu rechnen. Der Arab. Text sagt 
in der Epigraphe: absolvitur liber 1 Ezrae, scribae le- 
gis, et secundus eum insequetur. Eben so haben meh- 
rere Handschriften der Lat. Bibel in den Oxforder Bi- 
bliotheken und im Brit. Museum jene beyden letzten 
Capitel als eine besondere Schrift, unter dem Namen 
des funften Esra 4), 

2. Wir haben von dem apokalyptischen oder dem 
sogenannten 4 Esra einen dreysprachlichen Text. 

Frstlich, der ilteste ist der Lateinische, in der 
Londoner Polyglotte Bd. 4., in J. A. Fabricius Codex 
Pseudep. V. TI. Vol. 2. pag. 173 sqq. und in Sabatier 
Bibl.. ss. Latinae Versiones antiqq. Vol. 3. p. 1068 sqq. 
mit den oft sehr bedeutenden Varianten eines Cod. San- 
germannensis,2), Dass der Lateinische Text Ubersetzung 


den Kanon folgen, haben den 3 und 4 Esra am Ende der 
“ganzen Bibel, mebst der oratio Manassae. Sie bemerken: hi 
libri — sepositi sunt, ne prorsus interirent, quippe qui a non 
nullis sanctis Patribus interdum citantur et in aliquibus Bi- 
bliis Latinis tam manuscriptis quam impressis reperiuntur. 

4) S.‘Laurence General Remarks p; 284 ff. Vgl. Sabatier 
Bibl. ss. Latinae Versiones antiquae etc. Vol. 3. p. 1038. Mo- 
nitum in libb. apocryphos. Nach Laurence zablt eine Hand- 
schrift des Brit. Museums sogar 6 Biicher Esra, nemlich Esra 
4..und Nehemiah als Esra 2. im Hebr. Codex, Esra 3. be- 
stehend aus den 2 ersten Capiteln des 4 Esra in der Lat. 
Vulgata, (welche. in einer Oxforder Handschrift im Anfang 
von Esra steben, in einer andern unmittelbar mit Nehemiah 
(Esra 2) verbunden sind, worauf dann Esra 3 folgt) Esra 4 
(sonst Esra 3, in den Alex. Apokryphen) Esra 5 (sonst Esra 
4) und Ksra.6, bestehend aus Cap. 15 u. 416 des Lat. Esra 4, 

2) Eine kritische Ausgabe des Lat. Textes ist grosses Bediirfniss. 
Apparat ist genug dafiir vorhanden. Einen guten Anfang 
dazu hat van der Vlis a. a. O. gemacht. 
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aus dem Griechischen ist, liegt am Tage. Nicht nur 
weisen die aus dem Griech. heriibergenommenen Wér- 
ter, wie pausa 2, 24. plasmatus 6, 46, 5, 26. plasma 8, 
38. plasmatio 8, 7. 8. plasmare 8, 8, 44. romphaea 15, 
15. auf ein Griech. Original hin, sondern auch Gracismen 
in der Construction, wie der Gebrauch des Genitivs 
statt des Ablativs in der Vergleichung 5, 13. 6, 31. u.a.m., 
Attractionen, wie 6, 25 ex omnibus istis, quibus prae- 
dixi tibi, und 5, 39, de his, quibus me interrogasti, 
ferner offenbare Ubersetzungsfehler, welche nur aus ei- 
nem Griech. Original begreiflich sind, wie 11, 4 ipsa 
quiescebat fiir ipsum (caput) quiescebat, nach dem Griech. 
avery, nemlich zegady, vgl. 11, 30. 12,3. 14,39. Auch 
verrath sich das Griech. Original durch Wortbildungen, 
wie cogitamen 7, 22. vonsra, und cogitamentum 7, 57., 
ferner durch wértliche Ubersetzungen und Unkenntniss 
des Lat. Sprachgebrauchs, wie absolutio 10, 42. fur J/= 
org oder améidvorg eines Rithsels, sanctificatio 10, 21. 
8, 38. fiir cyicoxa in der Bedeutung des Heilizthums, 
‘Tempels 1). 

Die Lat. Ubersetzung hat ganz den Charakter der 
sogenannten versiones antiquae vor Hieronymus, 80 
wie der alten Lateinischen Ubersetzung des Irenius 2) 
und des Briefes des Barnabas. Sie ist auf jeden 
Fall alter, als Ambrosius, dessen Citate aus unserem 
Buche mit dem heutigen Lat. Texte tbercinstimmen °). 
Ist das unter den Werken des Chrysostomus falschlich 
mit aufgefiihrte opus (anonymi) imperfectum s, commen- 
tariorum in evangel. Matthaei homill. 54. eine originell 


4) S. Bretschneider in Henkes Museum Bd. 3. Stiick 3. be- 
sonders aber vy. d. Vlis p. 40—14., der viele Stellen der 
Lat. Ubersetzung durch Zuriickfiihrung auf das Griech. Ori- 
ginal gliicklich erklart und verbessert hat. : 

2) Die Lat. Ubersetzung des Iren. hat auch plasmare, plasmatio 
und absolutio fiir dzodvovc. 

. 3) S. Ambros. Comment. in Luc. 2, 21., vgl. 7, 28 u. de bono 
mortis cap. 40., vgl. 7, 32. 33. 


10° 
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Lat. Schrift, und wie Einige vermuthen aus der Zeit 
Theodosius des Gr., so haben wir hier Hom. 34. zu Matth. 
20 ein mit dem Ambrosius fast gleichzeitiges Zeugniss 
der Lat. Ubersetzung 1), Wiren die zwey Citate aus 
unserem Buche, welche man bey Tertullian c. Marc. 4, 
16. aus 15,1. und de praescript. haeret. c. 3. aus 8, 20. 
gefunden zu haben glaubt, sicherer, als sie sind, so wurde 
folgen, dass die Lat. Ubersetzung schon vor Tertullian 
vorhanden gewesen sey. 

Der zweyte Text ist der Arabische, in zwey 
Handschriften der Bodlejana in Oxford ), bisher nicht 
gedruckt. Aus einer derselben hat Simon Ockley 
eine Englische Ubersetzung gemacht, welche Whiston 3) 
herausgegeben und aus der J. A. Fabricius die Varian- 
ten Lat. tbersetzt seiner Ausgabe des Lat. Textes bey- 
gefuigt hat. Beyde Handschriften haben Cap. 1 und 2. 
und Cap. 15 und 16 des Lat. Textes nicht und die eine 
wird von Nicoll beschrieben als Compendium libri Ezrae 
prophetae, was wohl nur so zu verstehen ist, dass die 
beyden Anfangscapitel und die beyden Schlusscapitel 
darin fehlen. 

Die Ubersetzung unterscheidet sich von der Lat. 
durch ihre paraphrastische Neigung. Die eine Hand- 


1) Hier heisst es: Dicit enim propheta Esaias? volens omnium 
sanctorum unam ostendere vocationem et nullam inter eos 
esse differentiam temporis causa, dicit omnium sanctorum 
numerum (meritum?) esse quasi coronam. Sicut enim 
in corona, cum sit rotunda, nihil invenias, quid videatur esse 
initium aut finis, sic inter sanctos, quantum ad tempus in 
illo seculo, nemo novissimus dicitur, nemo primus. Die 
friiheren Ausgaben lesen Propheta Ezra. Montfaucon. tom. 6. 
nach einer Handschrift Proph. Esaias. Aber vergebens sucht 
derselbe das Citat aus Esaias 28 und 62 nachzuweisen. Das 
Citat ist augenscheinlich aus 4 Esr. 5, 42 ff. 

2) S. A. Nicoll Bibliothecae Bodlej. Codd. Mss. Orient. P. 2. 
Vol. 4. p. 44 sqq. 

3) Primitive Christianity revived Vol. 4. 4744. Vel. Franc. 
Lee an epistolary discourse concerning the books of Esra 
4722, in d. theological mathematical and physical dissertations 
1752. Vol. 4. p. 13 sqq. 
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schrift ist aus dem 13ten Jahrb. und ist, weil sie nach der 
Ara der Mirtyrer zablt und den Agyptisch Arabischen Mo- 
natsnamen Barmahat hat, wahrscheinlich in Agypten ge- 
schrieben, Wahrscheinlich ist hier auch die Ubersetzung 
gemacht worden, unabhingig sowohl von der Lat., als 
der Athiopischen, wie es scheint, aus dem Griechischen 3), 
aber aus einem anderen Texte, als welchen der Lat. 
Ubersetzer gebrauchte, welcher die beyden Anfangs- 
und die beyden Schlusscapitel nicht hatte, dagegen aber 
Cap. 7. zwischen V. 35. u. 36. einen langeren Abschnitt, 
den die Lat. Ubersetzung nicht kennt. Wann sie ge- 
macht ist, lasst sich nicht bestimmen, aber gewiss ist 
sie jiinger, als die Christlichen Arab. Ubersetzungen der 
N. T. Bibel, da das biblische Apokryphenthum wohl 
uberall erst in Folge der kanon. Litteratur wbersetzt 
worden ist, also nicht yor dem 7ten Jahrh. entstanden. 

Der dritte Text ist der Athiopische, zuerst durch 
R. Laurence bekannt geworden und gedruckt. Schon 
Ludolf kannte ibn; er citirt ihn in seinem Athiop. Le- 
xicon. Leider konnte Laurence nur einen Codex be- 
nutzen, der noch dazu nach dem Urtheile der Sprach- 
kundigen voll Schreibfehler ist, die er nicht immer be- 
merkt hat, wie denn auch seine Lat. Ubersetzung des 
Athiop. Textes vielfach der Berichtigung durch eine ge- 
nauere Kenntniss des Athiopischen bedarf. In dieser 
zwiefachen Beziehung hat sich yan der Vlis in d. 
angef. Abhandl. grosse Verdienste um die Athiop. Uber- 
setzung erworben, freylich, da er eben nur auf die kri- 
tische Hulfe der Lat. und Arabischen Ubersetzung und 
seiner genaueren Kenntniss der Athiopischen Grammatik 
beschrankt war, meist nur durch Conjectur. 

Dass die Athiopische Ubersetzung unmittelbar aus 
dem Griechischen Texte gemacht sey, hat yan der 


1) Sie kénnte auch aus dem Koptischen gemacht seyn. J. A. 
Fabricius meinte, sie sey aus der Syr. gemacht, die Syr. 


aber aus dem Griech. s, Praef, in lib. 4 Esr. p. 176. 


\ 
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Vilis an mehreren Stellen, wo Abweichungen von dem 
Lat. Texte, auch wohl Irrthtimer, sich nur durch Zu- 
ruckgehen auf einen entsprechenden Griechischen Text 
genuigend erklaren lassen, schlagend bewiesen !). Die 
Ubersetzung steht in der Mitte zwischen der Buchstab- 
lichkeit der Lateinischen und der paraphrastischen Ara- 
bischen. Sie hat, wie die Arabische, die beyden An- 
fangs - und Schlusscapitel nicht, dagegen den Abschnitt 
C. 7, zwischen V. 35 u. 36. Vor dem 4ten Jahrh. kann 
sie eben so wenig, wie die Athiop. Ubersetzung des 
Buches Henoch -entstanden seyn. Aber niher lasst sich 
die Zeit nicht bestimmen. 

3. Der Griechische Text, den, wenn nicht alle 
drey Ubersetzungen, doch wenigstens die Lat. u. Athiop., 
aber in verschiedener Gestalt, voraussetzen, ist zur Zeit 
fiir verloren zu achten. Nach Thilo) enthalt ein Pa- 
riser Codex (929. olim Colbertin.) eine Griech. estoxe- 
Avyuic’Eodoam. Thilo ist noch ungewiss, ob diess nicht 
das Griech. Original des 4 Esra sey. Aber die daraus 
von Hase mitgetheilten Proben bey van der Vlis 4), 
zeigen augenscheinlich, dass diess ein ganz anderes, viel 
spiteres, von vorn heraus Christliches Apokryphum ist *). 
Eben so wenig lasst sich in dem von Lambecius 5) 
angefiihrten Manuscript der Wiener Bibliothek °Hodod 
TOV MWOOPYTOV WEQL THY EMIBAQEMY YUEOwY TAY OWdEKE 
ponvayv, 80 wie in dem eben daselbst unter dem Titel: 


1) A. a. O. S. 77 ff. So hat z. B. 42, 4. die Lat. Ubersetzung 
0 Aéwy gelesen, die Athiop. o thedy misericors lev esV. "ae hat 
jene to vot cdetot o@ma, diese To avray OG way V. 47. azo 
MavroG tov aureh@vog —, diese Gao muvteg Tov amodéyortos 
gelesen u. dergl. mehr. Abnlich die Athiop. esteem des 
N. T. S. de Wettes Einl. in d. N. T. §. 4 

2) Acta Thomae Proleg. p. txxxu f. 

S)VAI as, Ostsoute 

4) Dasselbe bemerkt schon Gfrérer, Jahrhundert des Heils I 
S. 70. Anm., welcher eine ganze Abschrift dieser Apokalypse 
vor sich batten 


5) Biblioth. Vindobon. lib, VI, p. 148. u. lib. VII, p. 240. 
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“yadal yusgar cg Wetkev 0 Iedg ve "Eodou ca isost 
vorhandenen Codex das Griech. Original anseres Esra 
vermuthen. t 

Dass aber ein Griechisches Original unseres 4 Esra 
schon sehr fruh in der Kirche vorhanden war, bezeugt 
das ausdruckliche Griech, Citat aus 4 Esra 5, 35. (3, 45. 
Ath.) bey Clemens von Alexandrien}), welches mit 
der Lat. u. Athiop. Ubersetzung wértlich tibereinstimmt. 
Ein noch alteres Zeugniss daftir wurden wir im Briefe 
des Barnabas Cap. 12. haben, wenn in den Worten: 
Omoimg WAALY MEL TOU GraVEDD doicer ev HAM NEO- 
pyry éyovte’ nal MOTE TAVITA OUYTEdEOICETKL; 
nat Aéyer xvotog’ Otay kvdov uledy ual dvacry, nat 
Ovay 22 Eviov aima otaéy die Beziehung auf Esr. 
5, 5., wo es heisst: et de ligno sanguis stillabit, 
et lapis dabit vocem suam (nach Habak. 2, 11.), et po- 
puli commovebuntur, sicher wire. Der Brief mag echt 
seyn oder nicht, er gehért auf jeden Fall in die Zeit 
des Uberganges von dem ersten zum zweyten Jahrhun- 
dert?). Das Zeugniss fir das Alter des Griech. Origi- 
nals unseres Buches wire also sehr bedeutend. Allein 
héchst wabrscheinlich citirt Barnabas aus einer anderen 
apokryphischen Schrift 5), in der von dem Kreuzestode 
Christi geweissagt war, wihrend die bezeichneten Worte 
im Esra zu den theils alttestamentlich prophetischen, 
theils auch wohl proverbiellen +) Ausdriicken der unge- 


1) Stromata 3, 16. (ed. Colon. p. 468.), Aiur yug ov iyévero 
7) HYTOu THS uHTOOS mov Vagos, va wy Ww vov mozFov Tov Tu- 
“02 nul Tov #0m0Y TOU yéEvOUS Toourh, "Hodoas 0 MOOPH CYS Aé~ 
ye. Nur der Anfang der Stelle: Quare, domine? Ad quid 
nascebar? nach d. Lat. und Ath. Ubersetz. fehlt, 

2) Selbst Schwegler (nachapost. Zeitalter Bd. 2. S, 241.) setut 
ihn in das erste Viertel des 2ten Jabrbunderts. 
3) Ein Ausleger des Briefes bey Cotelier vermuthet, es sey die 
Stelle aus den Sibyllinen. : 

4) S. Patres apostol. ed. Cotelier, die Anmerkungen zu dicser 
Stelle. — Der Commentar zu Mark. Ev. in den WW. des 
Hieronym. sagt zu Mark. XV, 33.: Hic (am Kreuze) adest 
Noe inebriatus ac nudatus, coelo et terra pallo tenebroso te~ 
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heuren Natur - und Geschichtsbewegungen und Anzeichen 
gehéren, unter denen die Messianische Zeit hereinbre- 
chen soll. Noch weniger vermégen wir mit Coleme- 
sius, Jacobson u. Hefele u. a. in dem ersten Clem. 
Briefe C. 50. eine bestimmte Beziehung auf 4 Es. 2, 16., 
so wie mit Jachmann im Hirten des Hermas, B. 1. 
Vis. 1,3. Vis. 3,1. Buch 2, Prodmium u. Buch 3, Gleich- 
niss 8, 1. 9, 1 u. 131), deutliche Spuren von dem Ge- 
brauch des Griech. 4 Esra anzuerkennen. 


Miissen wir uns nun auch mit dem alleinigen Zeug- 
nisse des Alex. Clemens begniigen, so ist dieses doch 
sicher und hinreichend genug, um ausser Zweifel zu 
setzen, dass das vierte Buch Esra im 2ten Jahrh. in der 
Griech. Kirche Griechisch vorhanden war. Es fragt sich 
aber, ob als Griechisches Original, oder als Ubersetzung 
aus einem Hebr. Original ? 


Petr. Galatinus”) verbreitete Anf. d. 16 Jahr- 
hunderts das Gerticht, das 3 und 4 Buch Esra seyen im 
Hebr. Original zu Constantinopel vorhanden. Seitdem 
aber diess eitle Gerticht und sonst jede Spur des Hebr. 
Originals sich verloren haben 3), hat man sich darauf 
beschrinkt, zuniichst aus der Lat. Ubersetzung auf eine 
Griechische aus einem Hebr. Original zurtickzuschliessen. 
Wie unsicher ein solcher Schluss sey, sieht jeder. Wenn 
Joh, Morinus sagte, Inhalt und Sprachweise des Buches 
seyen ganz und gar Judisch, Hebraisch, und hatten nichts 
von Griech. Eloguenz, so kann man ein solches ober- 
flichliches Urtheil einer Zeit verzeihen, welche den 
schriftstellerischen Typus des Jtidischen Hellenismus noch 
nicht genauer erkannt hatte. Die neuere Beweisfuhrung 


ctus et homine irrisus. Hic stillavit sanguis de ligno. 
Liegt in dieser seltsamen Zusammenstellung vielleicht eine 
Spur zur Lésung des Rithsels? 

1) S. PP. apostolici ed. Hefele — an d. betr. Stellen. 

2) De arcan. catholic. verit. im Anf, 

3) S. Laurence General Remarks p, 304 ff. 
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von Dr. Bretschneider?) geht tiefer ein. Er weist 
Stellen im Lat. Texte nach, in denen Fehler des-Griech. 
Ubersetzers das Hebr. Original verrathen soilen. Nun 
ist zwar wahr, der Lat. Ubersetzer giebt den Griech. 
Text in buchstablichster Weise wieder. Aber in allen 
von Bretschneider angezogenen Stellen verschwinden die 
vermeintlichen Missyerstindnisse des Hebr. Originals durch 
den Griech. Ubersetzer vor einer genaueren Auslegung 
und Beachtung des Hebraisirenden Hellenistischen Sprach- 
gebrauchs 7). Kurz, ein Hebr. Original ist in keiner 


1) In Henkes Museum Bd. 3. St. 3. S. 478 ff. 

2) C. 4, 34. (2, 42. 43 Athiop. Ubers.) Non festines tu su- 
per Altissimum, Tu enim festinas inaniter esse super ipsum. 
Nam excessus tuus multus. Bretsch. vermuthet, im Hebr. 


Orig. habe dem festinare entsprocben i372, welches Wort 
freylich oxevdev heisse, aber im Arab. und Syr. auch weise, 
verstindig seyn. Der Griech. Ubersetzer habe beyde Bedeu- 
tungen verwechselt; er hatte éavorjuwv oder vorxuwy iiber- 
setzen sollen. Allein abgesehen davon, ob jener Arab. und 
Syr. Sprachgebr. auch Aramiisch ist, (ich finde in Bust. Lex. 


Talm. nur 47772 in der Bedeutung von promptus, exercila- 
tus), so giebt gerade festinare im Zusammenhange allein ei- 
nen guten Sinn. Esra fragt ungeduldig quousque — et quando 
fiet hoc magnum nach der Ath. Ubers. Worauf ihm nach 
der deutlicheren Athiop. Ubers. die Antwort wird: Tu festi- 
nas propter te ipsum, at altissimus propter multos. “Eao717- 
pov oder dergl. schickt sich gar nicht in den Zusammenhang. 
Das unverstindliche nam excessus tuus multus in dem vulga- 
ren L, Texte ist offenbar falsch, denn Cod. Sangerm. list, 
nam excelsus permullis (pro multis?),— Ist jenes echt, so 
scheint im Griech. %zxovaovg gestanden zu haben, vel. 5, 33. 
excessus mentis. C, 5, 32. hat der Lat. Text et adjiciam 
coram te, d. Athiop. Ubersetz, 3, 39. et iterabo coram te. 
Jenes weist auf das Hellenistische zpoov9ym1, was auch Luk. 
19, 11. u. a. so vorkommt; dieses aber auf das iterato, (dev- 
rzgov) V. 13, in d. Lat. Ubers., so dass vielleicht die Athiop. 
Ubersetz. 3, 39. devregviow im Gr. las.— Cap. 6, 1; hat die 
Lat. Ubers.: et antequam starent exitus saeculi, die Ath. 4, 3 
— — partes mundi. Die Lat. hat das Gr. «ivy durch sae- 
culum, die Ath. durch mundus iibersetzt, vergl. Hebr. 4, 2. 
Exitus (saeculi) entspricht dem Hellenistischen é€odoc, welches 
gleichbedeutend mit der dyat0d) der Pflanzen, der Sterne, 
besonders aber auch mit yévvyor.g, cozy gebraucht wird, s. 
Mich. 5, 2. LXX u. Lexic, Cyrilli Ms. bey Schleusner Nov. 
thesaur. Biel Vol. 2. p. 409. — Cap. 8, 3. multi quidem 
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Weise erweislich. Dagegen hat van der Vlis sowohl 
aus der Lat., als der Athiopischen Ubersetzung stellen- 
weise so viel Gricismen nachgewiesen, dass, wenn man 
den Maassstab des neutestam. Gricismus anlegt, keinen 
Augenblick zweifelhaft seyn kann, dass das Buch ur- 
spriinglich Griechisch geschrieben ist ?). 

Der Griech. Text, aus welchem die Ath. und Arab. 
Ubersetzung geflossen sind, hatte die beyden Anfangs - 
und die beyden Schlusscapitel der gedruckten Latein. 
Ubersetzung nicht. Dagegen haben beyde Ubersetzun- 
gen in ihrem Griech. Originale nach Cap. 7, 35. (nach 
der Lat. Abtheilung) einen bedeutenden Abschnitt ge- 
habt, welcher in der gedruckten Lat. Ubersetzung und 
so viel man weiss in allen Handschriften’derselben fehilt. 
Welcher Griech. Text ist nun der urspringlichere, ech- 
tere, der der beyden Orient. oder der der gedruckten 
Lat. Ubersetzung? 

Man sollte denken, dass, da die Lat. Ubersetzung un- 
streilig die dltere ist, diese auch den dltesten und ech- 
testen Griech. Text darstellen wurde. Allein, was zu- 
erst die beyden Anfangs- und Endcapitel betrifft, so 
bemerkt R. Laurence, dass von den 13 Lat. Handschrif- 
ten, welche er in den Oxforder Bibliotheken und im 
Brit. Museum verglichen hat, nur in einer einzigen jene 
vier Capitel als integrirende Stiicke des 4 Esra sich fin- 
den *). Mehrere von jenen Handschriften haben, wie 
schon bemerkt Cap. 15 u. 16. als eine besondere Schrift 
unter dem Namen des 5ten Esra; eine 5) hat auch Cap. 


ereati sunt, pauci autem salvabuntur, womit die Athiop. 
Uberselz. 8, 6. iibereinstimmt, ist creati dem Zusammen- 
hange viel entsprechender, als wenn dafiir yvocati slinde, 
welches Wort Br, wiinscht und durch Annahme eines Uber- 
setzerfehlers, der N72 und NP verwechselt haben soll, her- 
stellen zu kénnen glaubt. 

4) S..Wan der Vlis a. a. O. c 4 u, 2, 

2) Gener. Remarks p. 283. 

3) Ebendas. p. 285 sq. 


— a a i bg es YY. Se ee ee el ai _ 
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1 u. 2. abgelést und hinter Nehemiah (2 Esra) als drit- 
ten Esra aufgefuhrt, welcher durch d. sogenannten Griech. 
Esra der Alex. Ubersetzung von unserem 4 Esra ge- 
trennt ist. Es ist also schon hiernach sehr wahrschein- 
lich, dass} die Lat. Ubersetzung ursprunglich jene’ Zu- 
sitze nicht hatte. Dazu kommt, dass, wie van der 
Viis bemerkt +), die Lat. Ubersetzung jener Zusitze 
von der der ubrigen Capitel abweicht, theils nicht so 
fehlerhaft, theils aus einem besser stilisirten Griech. Texte 
ubersetzt, und Griech. Wérter, wie romphaea, zelare u. 
adzelari gebraucht, welche in den anderen Capp. nicht 
vorkommen. Auch verrathen beyde Zusitze einen Christ- 
lichen Verf. in einem Grade, wie die tibrigen Capitel, 
die Interpolationen, z. B. 7, 28., ausgenommen, nirgends; 
das alttest. Volk ist Cap. 1 u. 2. schon verworfen und 
an seine Stelle das neutestam. getreten, wihrend Cap. 
3—14. jenes noch das erwihlte Volk ist. C. 1, 30. ahmt 
Matth. 23, 37. nach; 2, 36.43—45. 15, 8.13.40. die Joh. 
Apokalypse. Endlich stehen C. 1 u. 2. mit dem folgen- 
den in gar keinem Zusammenhange; eben so verrathen 
sich Cap. 15 u. 16, da Cap. 14. das Buch seinem we- 
sentlichen Inhalte nach geschlossen ist, als absichtlich 
sich anschliessender, das eine und andere aus dem ur- 
sprunglichen Esra aufnehmender, deutender (vgl. 16, 53. 
mit 14, 11 ff.) spiterer Zusatz. Aus der Darstellung 
des Gedankenzusammenhanges wird sich noch deutli- 
cher ergeben, dass beyde Zusiitze von Cbristlicher Hand 
sind. 

Was den Zusatz in den beyden Orient. Ubersetzun- 
gen Cap. 7, 35—36. betrifft, so weist schon die Zu- 
sammenhangslosigkeit zwischen Cap. 7, 35 und 36. in 
der Lat. Ubersetzung darauf hin, dass zwischen beyden 
Versen ein betrichtliches Stiick ausgefallen sey. V. 36 
—A41. setzt wenigstens den Schluss des Zusatzes von den 


4) A. a. O. S, 15 ff. 
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Worten in die judicii integrumne erit viro justo inter- 


cedere pro peccatore u. 8s. w. an voraus. Dazu kommt, 
dass Ambrosius de bono mortis c.10 u. 11. mit aus- 
drucklicher Nennung des 4 Esra ein betrichtliches Stuck 
aus diesem Zusatze citirt. Das Citat stimmt mit der 
Ath. und Arab. Ubersetzung Cap. 6, V. 64—74. u. 75. 
u. 76. zum Theil wértlich uberein. Hiernach scheint 
also diesen beyden Ubersetzungen das Verdienst zuer- 
kannt werden zu mussen, das Buch sowohl in diesem 
Zusatze, als in jenen Auslassungen, in seiner ureprung- 
lichen Gestalt erhalten zu haben?!). Aber allerdings ist 
die Auslassung des Zusatzes in der Latein. Ubersetzung 
nach der Zeit des Ambrosius fast schwerer zu er- 
kliren, als der durch die beyden anderen Ubersetzun- 
gen zwiefach verburgte Zusatz. Man kann keine Form 
des Zufalls, der Nachlassigkeit entdecken, welche zur 
Erklarung geniigte. Ist die Auslassung absichtlich 
geschehen, so verhilft vielleicht Hieronymus in sei- 
nen Invectiven gegen Vigilantius zu einer Lésung 
des Riathsels| Denn als Vigilantius sich fur den 
Satz, quod post mortem nullus pro aliis gaudeat de- 
precari auf das 4 Buch Esra, (unstreitig auf den 
Schluss des Zusatzes, Athiop. Ubersetz. 6, 77— 83., 
nicht auf 7,45., wo der Gedanke gar nicht so bestimmt 
ausgedruckt ist,) berief, fuhr ihn Hieronymus hart 
dartiber an, dass er sich auf eine Schrift berufe, welche 
die Kirche gar nicht anerkenne und die er desshalb nie 


1) Vergebens sucht Vogel Comment. de conject. usu in crisi 
N. 'T. in dem Anhange de quarto libro Esdr. p, 52. 53., in- 
dem er den ganzen Abschnitt von 7, 25. an bis 8, 20 fiir 
eine spitere Christliche Interpolation erklirt, nachzuweisen, 
dass das Stiick unecht sey, weil es im Styl und in den Ge- 
danken mit dem iibrigen Buche nicht iibereinstimme. S, da- 
gegen Laurence General Remarks p. 293 ff. und van der 
Viis a, a. O. p. 20. 24. Fir jene Erweiterung der Inter- 
eit lasst sich weder ein hinreichender kritischer, noch 

ermeneulischer Grund entdecken. 
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gelesen habe 1), Wie nun, wenn man nach der Zeit 
des Hieronymus, um nicht das ganze Buch zu verwerfen, 
den betreffenden Abschnitt, der ohnehin manche escha- 
tologische Vorstellungen enthalt, welche mit der Christ- 
lichen, besonders der Abendlandischen, nicht tiberein- 
stimmen, wegen solcher Anstésse auslies? Ambrosius 
lehrte noch, dass die Seelen nach dem Tode in gewissen 
Behaltnissen aufbewahrt witirden bis zum Gerichtstage. 
Eben so Augustin. Aber Gregor der Grosse z. B. 
verwarf jede Zwischenzeit und meinte, die abgeschiede- 
nen Frommen wiirden gleich nach dem Tode in den 
Himmel kommen. Unser Abschnitt lehrt, unmittelbar 
vor jener Stelle, (Ath. Ubers. C. 6, 75. 76.) auf welche 
sich Vigilantius gegen die Furbitte nach dem Tode 
berief, dass nach dem Tode den Frommen wie den Bé- 
sen sieben Tage freygelassen wurden, zwischen Hdlle 
und Himmel zu wahlen?), eine offenbar ganz Judische 
Vorstellung, welche der Christlichen Eschatologie jener 
Zeit fremd war. Diejenigen, welche das Buch sonst 
fur eine echte Weissagung hielten, aber diesen und &hn- 
lichen Vorstellungen jenes Abschnitts widersprachen, 
konnten sich veranlasst sehen, die ganze Stelle uber den 
Process des Endgerichts auszulassen. — Ware der ganze 
Abschnitt eine spatere Christliche Interpolation, so wurde 
er wenigstens die Vorstellungen von der siebentagigen 
Zwischenzeit zwischen dem Tode und dem Gericht und 
von der Unstatthaftigkeit der Fiirbitte nach dem ‘Tode 
nicht enthalten. Aber vielleicht ist nicht alles absicht- 
lich ausgelassen, sondern einiges auch azufallig. Denn an 
der Schilderung des Paradieses und der Holle (Ath. Ubers. 
6, 1 ff.), an der Erklarung yon der geringen Zahl der 


4) Epist. adv. Vigilant. (ep. 60.) ' : 

2) Per septem dies liberum ipsis (animabus) erit, spectare intra 
hoc septidyum omnes habilationes, de quibus antea ad te disi: 
postea singuli transferentur in loca, quibus digui sunt, et di- 
ligenter custodientur (Arab. Ubersetz.). . Eben so, nur kiirzer 
die Ath. Ubersetz, Dieselbe Stelle citirt Ambrosius. 
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Seligen (Ath. Ubers. 6, 19 ff.), so wie an der Darstel- 
lung der siebenfachen Unseligkeit der Bésen und der 
siebenfachen Seligkeit der Frommen (Ath. Ubers. 6, 51 ff.) 
konnte wohl kein Christlicher Lehrer Anstoss nehmen. 

4, Was den Inhalt und die Form der Schrift be- 
trifft, so legen wir bey dieser Erérterung zunichst die 
Lat. Ubersetzung mit ihren Zusiitzen am Anfang und am 
Schluss zum Grunde, setzen aber dabey voraus, dass 
der Zusatz der Athiop. und Arab. Ubersetzung zwischen 
Cap. 7, 35. und 36. zum Ganzen gehért. Der Inhalt 
ist dieser: Nachdem die Abstammung Esras nach 1 Esr. 
7, 3. 3 Esr. 8, 1. angegeben und hbemerkt worden ist, 
dass Esra zur Zeit der Apokalypsis im Medischen Rei- 
che, im Reiche des Perserkénigs Artaxerxes, gefangen 
gewesen, erzahlt Esra 1, 4. selbst, dass er von Gott 
den Befehl erhalten habe, dem Volke zu verkundigen, 
dass Gott der Herr sich yon demselben abwenden und es 
verlassen wolle, weil es undankbar und ungehorsam ge- 
wesen gegen seine Wohlthaten und Ordnungen. Er habe 
das widerspenstige Volk verworfen; er werde es der 
Zerstérung Preis geben; seine Gnade dagegen dem zu- 
ktinftigen Volke aus dem Orient V. 38. zuwenden, das 
auch ohne Zeichen und Wunder, ohne Propheten an 
ihn glauben und seinem Worte gehorchen werde. Cap. 
2. ruft die Mutter (Zion) des Volkes ihre Séhne avf, 
bey Gott um Vergebung zu flehen. Aber der Prophet 
fordert von Gott gerechtes Strafgericht uber dasselbe 
und seine Mutter. Von Neuem spricht Gott zum Esra, 
dass er dem neuen Bundesvolke das Reich geben wolle. 
Das Reich sey schon bereitet, das neue herrlichere Je- 
rusalem, worin das Bése vernichtet sey, und die Fille 
des Guten allen zu Theil werden solle, auch den Ent- 
schlafenen, die der Allmiichtige erwecken werde. Esra, 
heisst es Cap. 2, 33., empfaingt den Befehl dieser Bot- 
schaft auf Horeb. Er richtet die Botschaft aus, wird 
aber verschmihet. Er wendet sich dann zu den Vdl- 
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kern, zu den fur das Reich Gottes empfanglichen, und 
spricht zu ihnen: Harret Eures Hirten, derselbige wird 
Euch ewige Ruhe schaffen; denn er ist nahe, der zur 
letzten Zeit kommen soll! Seyd bereit, den Lohn des 
Reiches zu empfangen, denn Euch wird ein immerwih- 
rendes Licht scheinen ewiglich fiir und fiir! Fliehet 
den Schatten dieser Welt! u. 8. w.— Nach dieser 
Tréstung und Ermahnung an das neue Volk Gottes 
sieht Esra auf dem Berge Zion eine unzahlige Schaar 
Gott Lobender, und mitten unter denselben einen Jung- 
ling von hoher Gestalt, der einem jeglichen eine Krone 
aufsetzt. Auf die Frage, wer jene seyen, antwortet ein 
Engel: Jene sind die Verklarten, die unsterblichen Mir- 
tyrer und Bekenner Gottes und seines Sohnes, und je- 
ner Jungling ist der Sohn Gottes, der seine Bekenner 
krént und ihnen Palmen giebt. Esra faingt an, diejeni- 
gen, welche fur den Namen des Herrn tapfer gestanden 
haben, zu preisen. Der Engel aber gebietet ihm, sei- 
nem Volke zu verkundigen, was fur Wunder Gottes er 
gesehen habe. 

Cap. 3—14. ist offenbar ein in sich zusammenhangen- 
des Ganzes, welches mit den beyden ersten Capp. in 
keinem weiteren Zusammenhange stehet, als durch den 
Gedanken, dass das alttestam. Bundesvolk unglicklich 
ist vor allen tibrigen Vélkern und in der Hand seiner 
Feinde. Aber auch dieser Zusammenhang ist sehr lose. 
Denn jener Gedanke wird gleich Cap. 3. anders gestellt 
und gewendet. Esra, so beginnt die Erzihlung Cap. 3. 
wie von Neuem, liegt einst, im 30sten Jahre nach der 
Zerstérung der heil. Stadt, in Babylon auf seinem Bette, 
voll Kummer dariiber, dass Zion wiiste und verlassen 
sey, wihrend Babylon in Uberfluss lebe. In seinem pa- 
triotischen Schmerze wendet er sich betend zu Gott mit 
der unmuthigen Frage, wie es doch komme, dass, da 
doch Babylons Einwohner nicht besser seyen, sondern 
sie sammt allen Vélkern in Folge der Sinde Adams yor 
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Gott siindigen, Israel, das erwahlte, zwar vielfach un- 
gehorsame, aber immer wieder gesegnete Volk, allein 
gestraft werde wegen seiner Stinden, so dass Babylon 
uber Zion herrsche? Warum, fragt er, hat Gott sei- 
nem Volke das biése Herz Adams nicht genommen, sondern 
es hingehen lassen in eingewurzelter Bosheit? Warum 
trigt er die ubrigen Volker, die nicht besser sind, mit 
Geduld und Schonung, straft aber das Volk, unter wel- 
chem er doch seinen Bund aufgerichtet hat, welches 
doch seinen Namen kennt, und von welchem ein nam- 
hafter Theil immer seine Gebote gehalten hat, wiabrend, 
wie die Ath. Ubersetzung hinzufiigt, iiberhaupt kein 
vollkommenes Volk gefunden wird? 

Auf diese Fragen antwortet der ihm gesendete En- 
gel Uriel C.4,1 ff, indem er ihm zunichst den mensch- 
lichen, weltlichen Ubermuth seiner Fragen, womit 
er sich unterstanden habe, den Weg oder Rath des 
Hiéchsten zu verstehen, verweist, und ihm sodann die 
Schwiche der menschlichen Erkenntniss in dreyfacher 
Weise oder dreyfacher Analogie (similitudo) anschaulich 
macht. So wenig er das Feuer wagen, oder des Win- 
des Wehen messen, oder den Tag, der vergangen ist, 
wiederbringen kénne, und das seyen doch Dinge aus 
dem unmittelbaren Erfahrungskreise des Menschen, — 
so wenig vermdge er als schwacher, verginglicher Mensch 
den Weg des Héchsten zu verstehen, 4, 111). Die 


— 


1) Die Lat. Ubersetzung hat 4, 11: Et quomodo potuit vas tuum 
capere Altissimi viam, et jam exterius corrupto sae- 
culo intelligere corruptionem evidentem in fa- 
cie mea? Das letztere ,,und nachdem die Welt dusserlich 
verdorben ist, verstehen das Verderben, so vor mir offenbar 
ist, — giebt weder an sich noch im Zusammenhange einen 
verstindlichen Sinn, Einen deutlicheren Gedanken giebt die 
Ath. Ubersetzung 2, 21—23. Et quomodo potes cognoscere 
ordinationem viae Altissimi? Nam eo, quod infinitum est, 
formatur yia Altissimi, nec tu potes, qui corruptibilis es, in- 
telligere viam ejus, qui incorruptibilis est. Et quum audirem, 
procidit in faciem meam. Eben so die, Arab, Wan der 
Vlis vermuthet, dass der Gr. Text der Ath. Ubers, so ge- 
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neue Klage des Unmuthes, dass es besser wire, wir 
waren gar nicht, denn dass wir in dem gottlosen We- 
sen der Welt leben und leiden, ohne zu wissen, war- 
um, — wird von dem Engel in parabolischer Rede da- 
mit abgewiesen, dass dem Menschen auf Erden nicht 
gegeben sey, zu verstehen, was im Himmel sey. Esra 
bescheidet sich, eben nur das Irdische verstehen zu wol- 
jen, und stellt die bestimmte Frage: Warum ist das 
Volk, was Gott lieb hat, dahingegeben den Geschlech- 
tern der Gottlosen, und das Gesetz der Viter in Ab- 
gang gekommen und der geschriebene Bund nirgends 
vorhanden? Wie stimmt diess mit dem heil. Namen, 
wonach Israel das Volk Gottes genannt ist? 4, 12—25. 

Der Sinn der Antwort des Engels ist der: Die Saat 
des Adamitischen Bésen musse zur yollen Ernte kom- 


lautet habe: zai aHi¢ divauoue vov oriyoy ovddapPaverv 
tis tov vwiotov odov, woraus der Lat. Ubersetzer gemacht 
habe: — to Gyyo¢g oov auf. Diese Corruption ist un- 
glaublich. Ich vermuthe, dass die Ath. Ubersetz. las: ray 
Ovaoxevny ovidauB. tis U. s. W., woraus die Corruption dva 
Oxevous gov oder Jivarus td oxetog cou Aupup, (vas tuum) 
entstanden seyn kann. — Stand, wie van der Vlis ver- 
mutbet, im Griech. Text des Athiopiers ferner zai ov duvacat, 
ov dupduguives, xatuhaupavew, so ist méglich, daraus die 
Corruption der Lat. Ubersetzung aidvog duepPapuévov xu er- 
klaren. Aber woraus erklirt sich das jam exterius cor- 
rupto saeculo? Ich vermuthe daher, dass im Griech. Origi~ 
nal des Lat. Textes urspriinglich gestanden: zal (ndc) &&eovi 
00s ovte gFuorvd, woraus das corrupte zai ode aiow pIaore 
entstand, was der Lat. wértlich iibersetzte. Richtig bemerkt 
van der Vlis, dass aus dem Griech. zatad. viv odov av- 
tov, o¢ dorw gPogog, was die Ath. Ubers. gelesen haben 
muss, — mit Weglassung des viv oddv avivod, o¢ tov —, die 
Corruption 17jv gdoody, die der Lat. Ubersetzung {zum Grunde 
liegt, und aus dem, w¢ jjxovoe, mo00néatone Fig Td TQd0WMOY 
pov, was die Ath, Ubersetzung gelesen haben muss, die Cor- 
ruption der Lat. Ubersetzung zu erkliren sey. Hier aber 
bleibt van der Vlis nur bey dem é v@ agoowzw you ste- 
hen und vermuthet, der Lat. miisse statt ws i/#. — 2goomé- 
avwza ein Wort, welches dem evidentem entspreche, gelesen 
haben. Vielleicht stand im Griech. Text des Lat. etwas wie 
MEMTONE LG VOUS MODUS & TH APCOWAHY Mov, Woraus eine 
Corruption wie iuzodov oder odode moddv, das Gegenwar- 
lige, Vorliegende, enlstanden seyn kénnte. 


Liicke Comment. Th. FV. 1. 2. Anfl. 11 
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men in dem gegenwartigen Weltlauf. Nicht eher kénne 
die Erlésung, das Heil, kommen, ehe nicht das Bose zur 
vollen Ernte gekommen und die bése Welt, sein Ort, 
vergangen sey, 4, 26—32. 

Auf die Frage Esra’s, wie und wann die Ernte — 
das Gericht — seyn werde? wird ihm seine Ungeduld 
und Eil verwiesen. Er solle Gott nicht tbereilen wol- 
len: Gott eile wegen Vieler, verziehe also, waihrend er 
nur aus individueller Ungeduld eile 1). Auch die See- 
len der Gerechten hatten in ihren Kammern (im Scheol) 
gefragt: Herr wie lange soll ich hoffen? Diesen aber 
habe der Erzengel Jeremiel 2) geantwortet, dass Gott die 
Welt gewogen und die Zeit gemessen habe, und dass 
alles geschehe, wenn es reif sey, zu seiner Zeit. Da 
Esra bedenklich spricht, es méchte die Welt nicht reif 
werden um der Sunden willen derer, die auf Erden 
wohnen, wird ihm erklart, dass die von Gott gesetzte 
Zeit der Reife durch nichts kénne aufgelalten werden; 
und eben so wenig, als ein Weib, wenn die Zeit des 
Gebahrens gekommen sey, die Frucht zuruckhalten kénne, 
werde der Scheol die Verstorbenen zu seiner Zeit zu- 
ruckhalten, dass sie nicht auferstehen. Auf die Frage, 
ob von dem von Gott bestimmten Zeitraume des Welt- 
laufs mehr vergangen, als noch zuktnftig sey? — wird 
ihm in Gleichnissen geantwortet: das Maass, das vor- 
uber ist, sey grésser, 4,35—50. Als darauf Esra fragt, 
ob er bis auf die Zeit (des Gerichtes) leben werde, und 
welches die Zeichen jener Zeit seyn werden? antwor- 
tet der Engel, dass er auf das erste zu antworten we- 
der gesandt noch im Stande sey; nur das zweyte werde 
er ihm, aber auch nur zum Theil beantworten. 

Diess geschieht Cap.5,1 ff. Es wird die Zeit kom- 
men, heisst es, wo Irrthum und Ungerechtigkeit grésser 


4) So die Ath. Ubers. 
2) Wahrscheinlich aus einem andern apokr. Buche genommen, 
worin diese Antwort des Erzengels vorkam, 
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seyn werden, denn je zuvor. Werde er bis zu jener 
Zeit noch leben, so werde er nach der dritten Po- 
saune +) sehen erschreckende, zerstérende Wunderzei- 


1) Die Lat. Ubers. 5, 4.: Videbis post tertiam tubam (Cod: 
Sangerm. tertia tuba) et relucescet subito sol noctu et 
luna ter in die (Sangerm. interdie), scheint vielfach ver- 
dorben zu seyn. Vergleichen wir die Arab.: Videbis post 
haec tria signa, terra moyebitur etc. und die Athiop.: 
Videbis terram post tertium mensem turbatam, et 
relucescet subito sol noctu et luna in die: so ergiebt sich 
unmittelbar, dass statt des sinnlosen ter in die — interdiu, 
zu 7uégauv, worauf schon die lect. Sangerm. fiihrt, 2u lesen 
sey. Das Erbeben der Erde in den beyden Orient. Uber- 
setzungen feblt in der Lat. Aber es gehért zur Volistindig- 
keit der solemnen Zeichenschilderung vgl. Matth. 24, 29, Ge- 
wiss stand im Griech, Text xai 1 yj oahevdjoevae (Arab. Ubers.) 
oder dergl, Van der Vlis vermuthet richtig, dass der Lat. 
Text urspriinglich auch terram turbatam gehabt habe. 
Wabrscheinlich ging es tiber dem tertiam tubam, zumahl 
da in der Abbreviatur die Worte den Schein einer Dittogra- 
phie haben kénnen, verloren. — Aber die Hauptschwierig- 
keit der Stelle ist, das tertiam tubam zu erklaren. Im 
Griech. Original der Lat. Ubers. muss werd roiryy oalayya 
gestanden haben. Aber die beyden anderen Ubersetz. wissen 
von keiner tuba. Wie? Las die Arab. vielleicht ryéa oypeta, 
in der Bedeutung von Zeichen, welche die Posaune giebt, 
oder rechnete der Ubersetzer V.1—3. zu drey vorangehenden 
Anzeichen der Mess. Zeit? Man kénnte daran denken, im 
Griech. Text der Ath. Ubers. die Corruption von rea onueta 
in tgivoy wyva zu vermuthen. Immer aber bleibt die Drey- 
zahl auffallend in einer Stelle, in der sonst gar nicht gezahlt 
wird, In der Lat. Uberselz. wire méglich, sie wegzuschaffen 
durch Verinderung des tertiam tubam in terram turbatam, 
Aber die beyden anderen Ubersetzungen gestatten es nicht. 
Die tuba des Lat. Textes hat in der ahnlichen Stelle 6, 23 
ihren Schutz. Aber woher kommt die tertia tuba und wie 
erkliren sich bey gleichem Griech. Text und gleichem Sinn 
der Stelle die Abweichungen der beyden Orient. Ubersetzun- 
gen? Ich verzweifelte schon ganz, als mir 6, 35. unerwartet 
Hiilfe gewihrte. Hier sagt Esra, er habe nach der Weisung 
des Engels in der zweyten Vision 6, 34. zum dritten Mable 
7 Tage gefastet, ut suppleam, tres hebdomadas, quae dictae 
sunt mibi, oder wie die Ath. Ubers. hat, de quibus dixit mihi. 
Die drey Fastwochen sind aus Daniel 10, 2. Dieser Prophet 
fastete, ehe er die letzte Hauploffenbarung 10—12. empfing, 
3 Wochen hintereinander. Nach diesem Vorbilde fastet auch 
Esra drey Wochen, aber er hat am Ende jeder Fastwoche 
eine Offenbarung und zwar zum Anfang des Sabbaths, der 
das Fasten aufhebt. Die erste Offenbarung nun weist in 


1 by 
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chen in der Natur und unter den Menschen, Der En- 
gel aber bricht in der Beschreibung dieser Zeichen ab, 
verspricht jedoch dem Esra zu einer andern Zeit, wenn 
er abermahls beten und weinen und sieben Tage fasten 
werde, gréssere Dinge zu sagen. Damit endet das er- 
ste Traumgesicht. Cap. 2,1—5,14. Esra erwacht sehr 
erschépft. Aber der Engel starkt ihn 5, 15. 

In der Nacht nach diesem Gesichte tritt Salathiel 1), 
der Furst des Jiidischen Volkes, zu Esra, und macht 
ihm Vorwiirfe uber seine Abwesenheit und Trauer, und 
bittet ihn, das ihm im Exil anvertrauete Volk nicht zu 
verlassen. Esra aber weist ihn von sich. Er will jetzt 
nicht gestért seyn. Nach sieben Tagen mége er wieder 
kommen 2). Und so beginnt nach siebentagigem Fasten 
wieder in einer kummervollen Nacht das zweyte Ge- 
sicht Cap. 5, 20—6, 34. Esra wendet sich zuerst wie- 
der im Gebet an Gott und fragt, warum er das von 
ihm vorzugsweise erwahlte Volk Israel unter den Hei- 


jener Stelle 5, 4. auf die dritte und grésste, am Schluss der 
dritten Fastwoche 6, 35 ff., wo er die grosse Mess. Weltbe- 
wegung schauen soll, hin. Darauf bezieht sich quae dictae 
sunt mihi. Hieraus erklirt sich post tertiam tubam in unse- 
rer Stelle. Nemlich nach den Gemaristen wurde in der alten 
Zeit Anfang — und auch Ende des Sabbaths in allen Jiid. 
Stadten durch Blasen auf einer Tuba angezeigt. Dasselbe 
bemerkt Joseph. de b. J. 4, 9.12. zu seiner Zeit, s. Winers 
Reallex. unter d. W. Sabbath. Anmerk. 3, Buxtorf Synag. 
Jud. p. 299. und Vitringa de Synag. vet. p. 205 ff. Hier- 
nach stand im Gr. Texte unserer Stelle gewiss were [r7r] vei- 
thy ocdnyye, in dem Sinne: am Ende der dritten Fastwoche, 
wo die dritte Sabbathposaune erschallen wird. Die Arab. 
Ubers. -hat dann mit ihren tria signa dasselbe gemeint. Die 
Athiop. aber bey ihrem post tertium mensem, jener Sitte un- 
kundig, und ohne Riicksicht auf die Daniel. 3 Fastwochen 6, 
35 ff., daran gedacht, dass besonders die Neumonde durch 
die Tuba angekiindigt wurden (vgl. 4 Mos. 10, 10.), und so die 
Stelle, falsch verstanden, 

4) Die Athiop. Ubersetz. hat Pheltial, die Arab. Phaldiel. 
Nach Daniel 42, 4. ist der Fiirst des Jiid. Volkes Michael. 
Salathiel wire Hebr. Gottes Herrschaft oder Macht, 
Phaldiel Gottes Rettung, vel. 2 Sam. 3, 15. 

2) So{nach der Arab. und Athiop. Ubersetz. 
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den zerstreuet habe, so dass diese es ziichtigen, und 
warum das Volk, wenn es Strafe verdiene, nicht lieber 
von Gott selbst geztichtigt werde? Der Engel Uriel 
wirft ihm in seiner Antwort zunichst vor, dass er in 
seinem Schmerze fur Israel zu weit gehe. Ob er das 
Volk glaube mehr zu lieben, als Gott, der Schipfer des 
Volkes? Da aber Esra von Neuem begehrt, die Wege 
und Gerichte Gottes wenigstens zum Theil zu begreifen, 
wird ihm abermahls erklart und in Gleichnissen fiihibar 
gemacht, wie diess die menschliche Fassungskraft tiber- 
steige. Er sey unfihig, das Gericht und die endliche 
Gnade Gottes gegen sein Volk zu verstehen. Esra aber 
fragt dennoch weiter nach dem Schicksale der vergan- 
genen, gegenwartigen und zukunftigen Geschlechier. 
Darauf wird ihm geantwortet, das Gericht Gottes sey 
gleich einem Kranze, einem Kreise, worin das Letzte 
nicht zu spat und das Erste nicht zu fruh sey. Die 
unverstandige Frage, warum Gott nicht alle Geschlech- 
ter zugleich geschaffen habe, wie einst bey der Schié- 
pfung, damit seine Gerichte desto schneller kund wur- 
den, wird als unverstiindig von dem Engel gebthrend 
abgewiesen. Ob man auch einer Mutter zumuthe, zehn 
Kinder in Eins zu gebahren? Gott habe alles nach ein- 
ander in der Zeit geordnet. Darauf aber fragt Esra, 
ob die Mutter — des Volkes (Jerusalem) noch jung sey, 
oder dem Alter nahe, d. h. ihrem Ende? Die Antwort 

t, dass ja Alles, dass die ganze Welt altere, dass das 
spatere Geschlecht immer schwiacher sey, als das fru- 
here. Auf die Frage 5, 56., durch wen!) Gott seine 
Creatur heimsuchen und das Ende der Dinge herbey- 
fiihren; und nachher 6, 7., welches die Grenzscheide der 
Zeiten, wann der ersten Zeit Ende und der Anfang der 
folgenden seyn werde? — giebt der Engel die Antwort, 


4) Die Lat. Ubers. hat per quem visites creaturam tuam, Die 
Ath. pr opter quem visites mundum tuum. [m Orig. stand 
woh] dva vivos oder did viva. 
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dass Gott selber das Ende, wie den Anfang der Dinge 
machen, und dass zwischen den beyden Zeiten keine 
Scheidung seyn, sondern die eine unmittelbar auf die 
andere folgen werde. Als darauf Esra 6, 11. 12. wei- 
ter bittet, ihm das Ende der Zeichen anzuzeigen, von 
denen der Engel in der ersten Vision zum Theil gespro- 
chen habe, wird ihm eréffnet, dass das Ende der ge- 
genwartigen Welt von grossen und erschreckenden Na-= 
turerscheinungen so wie von Krieg unter den Menschen 
begleitet und mit Gericht und Bestrafung der Gottlosen 
und mit Vernichtung des Bésen verknupft seyn, dass 
alsdann die Menschen sich bekehren und Wahrheit und 
Glauben herrschen werden. Mit dem Versprechen, dem 
Esra bey einer neuen Vision noch Grdsseres zu offenba- 
ren, und mit der Ermahnung, zu vertrauen und nicht zu 
murren uber die Zeiten und Ordnungen Gottes, schliesst 
diese Vision. 

Cap. 6, 35—9, 25. beginnt die dritte und letzte 
Vision, ahnlich wie die fruheren. Hier heisst es aber, 
Esra habe 7 Tage gefastet, um die 3 Wochen, von 
welchen ihm gesagt sey, zu erfullen +). Damit erreicht 
die Offenbarung nach Daniel. Vorbilde ihre Spitze. — 
Auf die Frage, warum, wenn doch Gott um seines aus- 
erwahlten Volkes willen die Welt geschaffen 7), dieses 


4) Jejunavi, heisst es in d. Lat. und Ath. Ubers., ut suppleam 
tres hebdomadas, (nach Daniel 10, 2.) quae dictae sunt mihi, 
oder de quibus dixit mihi. Vgl. 5, 4 u. die Anm. S. 163. 

2) Das Hexadimeron des Esra enthilt manches fiir die Jiidische 
Dogmengeschichte Bemerkenswerthe. 

1. V. 41. Et die secunda creasti spiritum firmamenti et 
imperasti ei, ut divideret et divisionem faceret inter aquas 
u. s. w. Die Athiop. Ubers. hat — iterum creasti spiritum 
coelorum u. s. w. Ambrosius citirt diese Stelle de spiritu 
s. 2, 6., aber er warnt, sie von dem heil. Geiste zu verste- 
hen. Offenbar nimmt Esra ein avetuc des Himmels an, wel-~ 
ches die weiter bildende Schépfung vermittelt. Bey den tbri- 
gen Schépfungswerken lasst er Gott ohne diese Vermittlung 


wirken. 
2. V. 42. heisst es: Et tertia die imperasti aquis congre- 


gari in septima parte terrae. Sex vero partes siccasti et con- 
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Volk in die Hinde der Heiden, welche doch nichts vor 
ihm seyen, gegeben worden, und ohne Besitzthum sey 


servasti (relinquebantur siccae Athiop.), ut ex his sint coram 
te ministrantia seminata a Deo et culta.. Vgl. V. 50. u. 53. 
Diese Siebentheiligkeit der Erde und das Verhiltniss des Fest- 
landes zum Meere von 6 zu 1, ist dem Verf. eigenthiimlich. 
Wir finden diese Vorstellung so bestimmt nirgends weiter. 
Aber unstreitig nahm sie der Verf. aus der mythischen Kos- 
mologie oder Geologie seiner Zeit. Wiissten wir, wann und 
wo diese Vorstellung unter den Juden entstanden ist, so wiirde 
daraus vielleicht auf die Zeit und das Vaterland unseres Verf. 
geschlossen werden kénnen. Bey den Griechen finden wir 
wohl die Vorstellung, dass auf der Erde mebr Festland sey, 
als Meer. Aber als man spiater unter den Griechen das 
Gréssenverhiltniss beyder zu einander bestimmte, ging man 
von einer ganz anderen Eintheilung der Erde aus. Die Sie- 
bentheiligkeit ist echt Jiidisch. Die Rabbinen theilen das 
Paradies und die Holle in 7 Theile (s. Gfrorer Jahrh. des 
Heils 2, 43 ff.). Philo legt auf die Siebentheiligkeit des Him- 
mels, die Siebenzahl der Planeten u. s. w. ein grosses Ge- 
wicht (s. de opif. mundi §. 35 ff. u. Miillers vortreffl. Com- 
mentar). Die Zahlenmystik Philos erklart vielleicht das Ver- 
haltniss von 6 zu 4. Denn nach Philo de opif. mundi §. 3. 
ist sechs die erste vollkommene Zahl nach der Eins. Dar- 
nach ist jedes vollkommen, so das Maass des Festlandes wie das 
Maass des Meeres. Aber vielleicht hat die Vorstellung unse- 
res Verf, einen anderen, astronomischen Grund in den Ver- 
haltnissen der Planeten. Nur in dem Bundehesch finden 
wir eine freylich spdtere und undeutliche Analogie. Hier 
heisst es, dass, wabrend der 30 Tage, als Taschter (Sirius) 
Regen iiber die Erde ausgoss, diese sich in 7 Theile getheilt; 
dass der mitilere, der die sechs tibrigen von einander ge- 
trennt um sich hatte, den Namen Khunnerets, der einen See 
hat, erhalten habe. Kleuker bemerkt in seinem Zend- 
Avesta im Kleinen S. 121., dass in dieser Vorstellung 
die Mosaischen Traditionen yon der Schépfung des Festlan-~ 
des und Meeres und von der Noach. Fluth zusammengeflossen 
seyen. So wire vielleicht Esras Vorstellung Persischen Ur- 
sprungs, aus der Zoroasir. Kosmogonie entstanden. 

Wie es sich aber auch damit verhalten mége, erst im Mit- 
telalter wird die Vorstellung wieder aufgenommen. Roger 
Bacon beruft sich in seinem Opus majus darauf, als auf 
eine gottliche Offenbarung. Er stellt sie zusammen mit der 
Angabe des Ptolemaus de dispositione sphaerae, wonach der 
6te Theil der Erde bewohnbar sey, und schliesst aus allem, ~~. 
was die Alten, Aristoteles, Seneca, Plinius iiber das Meer 
sagen, dass die Erde dem grésseren Theile nach habitabilis 
und nur ein kleiner Theil derselben vom Meer bedeckt sey. 
Eben so fast wértlich Peter d’Ailly in s. imago mundi c 
8. Merkwiirdig nun ist, dass Christoph Columbus in 
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in der Welt? — erscheint wiederum Uriel und erklirt 
ihm in Parabeln, dass die Siinde Adams die Ursach sey 


s. beriihmten Briefe von Haiti an die Span. Monarchen vy. J. 
4498 eben aus unserer Stelle, die er aus d’Aillys Buch 
kannte, schliesst, dass der Ocean nur von geringer Ausdeh- 
nung seyn kénne. Vgl. Alex. v. Humboldt krit. Untersu- 
chungen iiber d. hist. Entwikl. der geogr. Kenntnisse von der 
neuen Welt. Aus d. Franz. v. Ideler Bd, 4. S, 74 ff. und 
470 ff. Der grosse Naturforscher sagt in s. Kosmos Bd, 4. 
S. 305., dass nach den neueren Untersuchungen fast 3/, der 
Oberfliche der Erde mit Wasser bedeckt sey, vgl. S. 470. 
Columbus folgte also nicht bloss einem apokr. Buche, son- 
dern auch einem Irrthume. Aber dieser Irrthum mit seiner 
heiligen Auctoritat im Mittelalter trug dazu bey, dass er zu 
seinem kihnen Unternehmen guten Muth hatte und guten 
Muth machte. 

3. V. 49—53. heisst es, Gott habe am Sten Tage, wo er 
die Thiere der Luft und des Wassers geschaffen, duas ani- 
mas conservyirt (conservasti auch nach d. Ath. Ubers.). No- 
men uni vocasti Henoch (richtiger Behemoth. Ath.) et nomen 
secundae vocasti Leviathan. Et separasti ea ab alterutro. Non 
enim poterat septima pars, ubi erat aqua congregata, capere 
ea. Et dedisti Henoch (Behemoth) unam partem, siccata est 
tertia die, ut habitet in ea, ubi sunt montes mille. Leviathan 
autem dedisti septimam partem humidam et servasti eam, ut 
fiat (fiant Athiop.) in devorationem quibus vis et quando vis. 
Dieselbe mythische Vorstellung findet sich Buch Henoch 58, 
7 ff., aber in einer spdteren, interpolirten Stelle (s. Hoff 
mann im Comment. zu d. St.). Nur wird Behemoth als 
minnliches, Leviathan als weibliches Ungeheuer bestimmt und 
jenem die Wiiste Dendajan(?) im Osten yon Eden angewie- 
sen. In dem Targum Jeruschalemi 2u Genes. 4, 24. (nach 
Gfrérer Jahrh. d. Heils 14, 58 aus d. 6 Jahrb.) heisst es: 
Am 5ten Tage schuf Gott die grossen Ungeheuer des Was- 
sers, Leviathan und sein Weibchen, welche bereitet sind auf 
den Tag der Tréstung, d. hb. zum Messian. Mahle. — Hier 
kommt der Name Behemoth nicht vor, und beyde Thiere sind 
Wasserthiere. Nachher, in Pirke Rabbi Elieser (nach G fr6- 
rer a. a. QO, S.35. aus d. 8 oder 9 Jabrh.), wird der Name 
Behemoth von dem minnlichen Urstier, Leviathan von dem 
weiblichen Wasserthiere gebraucht. Die Vorstellung wird 
immer fabuléser. S, Gfrorer Jahrh. d. Heils 2, 32 ff. Der 
Hauptpunct aber bleibt, dass beyde Thiere von der Sché- 
pfung her, und zu dem Messian. Gastmahle bestimmt sind. — 
Unstreitig haben auf die weitere Ausbildung der Jiid. Fabel 
die alttestam. Stellen Hiob 40 u. 44. Jes. 27, 4 ff. Ps. 40, 10. 
(wonach der Behem. auf 1000 Bergen liegen und sie alle 
Tage abweiden soll) Einfluss gehabt. Entstanden aber scheint 
die Vorstellung zu seyn durch Einfluss der Zoroastrischen 
Kosmogonie, wonach aus dem Urstier, dem Uranimalischen, 
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alles Ubels und Elends in dieser Welt, und dass nur, 
wer die Siinde iberwinde, Theil haben kénne an den 
Gutern der zukunftigen Welt. Esra solle ruhig seyn 
und nicht das Gegenwartige, sondern mehr das Zukiinf- 
tige bedenken. Die wher alles erhabene Gerechtigkeit 
und Weisheit Gottes habe es geordnet, dass der Siinde, 
der Ubertretung des gottlichen Gesetzes, dem Unglau- 
ben, Verderben und Unheil folge, der Frémmigkeit aber 
Gluck und Segen. Die Zeit werde kommen, wo die 
vorhergesagten Zeichen geschehen werden. Die Stadt 
(das Reich), welche jetzt glinzend scheine, werde in 
Verborgenheit versinken, und das Land (die Erde), das 
jetzt verborgen sey, offenbar werden!) Die Erlésten 
werden dann die Herrlichkeit Gottes schauen; denn es 
werde offenbar werden der Sohn Gottes, der Messias 
(Ath. Ubers.) Jesus (nach d. Lat.), sammt den Seini- 
gen; und werden sich freuen, die brig geblieben, d. h. 
nicht gestorben sind, 400 Jahre lang?); darnach aber 


— zwey Ochsen ausgehen, ein minnlicher und ein weibli- 
cher, von welchem alle Thiere kommen. Vielleicht findet 
man bierin den Urtypus der Jiidischen Vorstellung, zumabhl, 
wenn man beachtet, dass nach jener Kosmogonie das Was- 
ser das Princip des Weiblichen ist. S. Kleukers ZLend- 
Avesta im Kleinen S. 160. §. 71., vgl. S. 158. §. 65. Wie 
alt die Jiidische Vorstellung sey, lasst sich schwer bestimmen. 
Philo weiss nichts von ibr. Wir finden sie in keiner er- 
weislich vorchristlichen Jiidischen Schrift, und in ihrer Aus- 
bildung kommt sie erst in den spateren Jiidischen Schriften 
vor. Aber es fehlt an hinreichenden Datis, um ihren vor- 
christlichen Ursprung schlechthin zu verneinen, 
1) Nach d. Athiop. Ubers. 5, 27.: Et abscondetur civitas, quae 
nunc apparet, et apparebit terra, quae nune absconditur. 
Die Lat. Ubers. hat 7, 26: et apparebit sponsa (civitas, Arab.) 
et apparescens ostendetur, quae nunc subducilur terra. 
Die Lat. Ubersetz. hat 7, 28. Revelabitur enim filius meus 
Jesus cum his, qui cum eo sunt, et judicabuntur qui relicti 
sunt, in annis quadringentis. V. 29. Et erit post annos hos 
et morietur filius meus Christus. Cod. Sangerm., hat et 
jucundabit, qui relicti sunt annis quadringentis. Ambros, 
citirt die Stelle Expos. Ev. sec. Luc. lib. 2. §. 31. ed. Bened. 
Tom. 1. 1292. zu Luk. 1, 60—64. (Fabric. citirt falsch) so: 


Revelabitur enim filius meus Jesus cum iis, qui cum eo ju- 


g 


~~ 
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werde der Messias, der Sohn Gottes sterben, und alle 
lebendigen Menschen; und die Welt (saeculum) werde 
sich in die alte Stille, den alten Zustand, verwandeln 
7 Tage lang. Aber nach 7 Tagen werde die Welt von 
Neuem erstehen, die Erde die Entschlafenen wiederge- 
ben, das Vergingliche aufhéren, und Gott auf dem Stuhle 
des Gerichtes sitzen, womit dann die Zeit des géttlichen 
Mitleids, der Gnade und Langmuth voriiber sey (Ath. Ubers.). 
‘Das strenge Gericht allein werde bleiben, und Wahrheit, 
Treue und Gerechtigkeit belohnt werden und herrschen. 


Dann ') werde beydes offen stehen, der Brunnen des 
Gerichtes und der Ort des Trostes, das Feuer der Hdlle 
und das Paradies der Freude; alles Irdische und aller 


cundabuntur (nicht judicabuntur, wie Fabric. hat), qui 
relicti sunt in annis quadringentis. Et erit post annos hos 
et morietur filius meus Christus Jesus — — et convertetur 
saeculum. Unstreitig ist der Text des Ambr. nur zu con- 
struiren, wenn zwischen eo und jucundabuntur — et einge- 
schoben wird, was binter eo leicht ausfallen konnte. (Diess 
gegen Wieseler tiber die 70 Jahrwochen S, 224. Anm.) 

Die Arab. Ubersetz. hat V. 29 die, Worte et morietur filius 
meus Christus nicht. Der Christl. Ubersetzer liess sie wohl 
aus, weil er V. 28 die 400 Jahre der Herrschaft Christi und 
der Seinigen hatte, und sich mach dieser Freudenzeit den 
nochmahligen Tod nicht denken konnte. Die Christl. Hand 
hat offenbar auch in der Lat. Ubers. den Namen Jesus V. 28. 
eingeschoben, wie Ambr, denselben auch V. 29. hat. In noch 
anderer Weise hat der Ath. Ubersetzer oder der Griech. Text, 
den er hatte, die Stelle Christlich zu machen gesucht. Er 
hat 5, 29. et laetificabit (s. Cod. Sangerm.) eos, qui resusci- 
tabuntur. V. 30 Et post haec morietur — mit Weglassung 
der 400 Jahre, und das gewiss echte ot xagudeemoueror (1 Thess. 
4,17.) (Lat. relicti) missverstehend. Denn der Verf. des Bu- 
ches verstand darunter die noch lebenden; die Auferstehung 
kommt erst spiter V. 31 f.., Wenn van der Vlis p. 42. u. 
407. meint, dass die Ath. Ubers. den echten Text ausdriicke, 
so irrt er gewiss. Kein Christ konnte die 400 Jahre der Freu- 
denzeit hineinschreiben; eher ein Christ sie weglassen, sofern 
er, wie der Ath. Ubersetzer thut, die Stelle von der ersten 
Erscheinung und dem Tode des historischen Christus verstand 
und bey dem resuscitabuntur an die geistige Erweckung Joh. 
5, 21 ff. dachte. 


4) Nach dem erginzenden Zusatz der Arab. und Athiop. Ubers. 
bis T, 36. 
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Wechsel des Zeitlichen und Endlichen werde aufhéren 
und allein herrschen der Glanz der Herrlichkeit Gottes; 
der Zeitraum des Gerichts aber werde Jang seyn wie 
700 Jahre, oder nach der Arab. Ubersetz. eine Jahr- 
woche?). Nach dieser Offenbarung tber den Tag des 


1) Die Ath. Ubers. 6, 16. Et spatium ejus diei (d. Gerichistages) 
erit ut septingentorum annorum. Et hoc est judicium 
ejus et condemnatio. Tibi soli haec dixi. Die Arab. Et nu- 
merus horum omnium est hebdomas annorum, et haec 
est mensura omnium horum, quae eventura sunt, illorumque 
ordo. Tuque unicus, cui singula haec sunt revelata. 

Unverkennbar ist in beyden Ubersetzungen die Beziehung 
auf Daniels apokalypt. Zahlenbestimmung. Allein wenigstens 
die Ath, Ubersetz. rechnet die Daniel. Jahrwoche zu 700 Jah- 
ren, so dass jeder apokalypt. Tag der Woche in dieser Zeit 
100 Jahre dauert. Ob der Araber auch so rechnet? Oder 
ob er, wie Dr. Wieseler a. a. O. S. 225 vermuthet, die 
Jahrwoche zu 100 Jahren rechnet? Der,numerus septena- 
rius der Tage und Jahre ist nach d. Arab. Ubersetz. die men- 
sura und ordo aller Zeityerhalinisse der Esraischen Apoka- 
lypse. Damit verbindet aber Esra, wie sich weiter zeigen 
wird, die Zehnzahl, so dass alle Zeithestimmungen durch 7 
und 10 bestimmt werden, woraus denn 7 SX 10 und 70 X 
10 = 7 X 100 hervorgehen kénnen. Aber es ist gerade 
in unserer Stelle schwer, die Zahlbestimmungen des Esra auf 
ein bestimmtes System zu bringen, da er nach der Lat. und 
wahrscheinlich auch Arab. Ubersetz. die Messian. Freudenzeit 
zu 400 Jahren bestimmt, welche Zahl von der Danielischen 
Grundlage des apokalypt. Zahlensystems abzuweichen scheint. 
Jene 400 Jahre scheinen aus einem anderen System zu seyn. 
Wabrscheinlich liegt hier der Antitypus der Mosaischen Ge- 
schichte zum Grunde. Nach Genes. 15, 13. dauerte der Druck 
des Volkes in Agypten 400 Jahre. Ps. 90, 15. aber heisst 
es: Erfreue uns wieder nach den Tagen, da du uns plagtest. 
Hiernach bestimmte man die Zeit der Messian. Erfreuung auf 
400 Jahre. Diese Bestimmung kommt auch bey den Rabbi- 
nen vor (s. Gfrérer Jahrh. d. Heils 2, 252 ff.).— Aber 
wie soll man sich die apokalyptischen Zeitreiben in unserem 
Capitel denken? Nach 400 Jahren tritt mit dem Tode des 
Messias ein Weltsabbath von 7 Tagen ein, entsprechend der 
Schépfungswoche, darauf die Auferstehung und das Gericht. 
Am Gerichtstage oder in der Gerichtszeit ist kein Wandel 
und Wechsel der Zeit und Natur mehr, sondern alles unwan- 
delbares Licht und ewige Herrlichkeit Gottes. Man sollte den- 
ken, hier fange die ewige neue Welt an, welche kein Zeit- 
maass gestatte. Unstreitig erreicht die Apokalypse Esras bier 
den Hoébepunct der absoluten Zukunft. Im Folgenden geht 
dieselbe wieder zuriick, theils zu anderen Fragen iiber das 
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Gerichtes fragt aber Esra, von Neuem bekummert, war- 
um doch so wenige seyen, welche zur Seligkeit der zu- 
kunftigen Welt berufen und wiurdig seyen? Die. Ant- 
wort ist, dass je weniger seyen, desto grésser die Se- 
ligkeit sey, dass je grésser das Heil sey, desto seltener, 
wie das Vorziiglichste uberall auch das Seltenere sey; 
ferner, dass so viele verdammt wurden, sey Gottes ge- 
rechtes Gericht; es sey théricht dariber zu klagen, da 
Gott ja das Gericht und die Strafe der Sunder von An- 
fang an bestimmt habe und die Menschen diess gewusst; 
es sey also ihre Schuld, um so mehr, da Goit die Men- 
schen so Jange mit Langmuth getragen habe. Hierauf 
fragt Esra, ob das Gericht sogleich bey dem Tode des 
Kinzelnen Statt finden werde, oder erst nach einer Zwi- 
schenzeit ? — . Die Antwort ist, dass das Gericht auch 
der Frommen nicht eher, als am Ende der Tage gesche- 
hen werde. Aber es folgt eine ausfuhrlichere Belebrung 
uber das Schicksal der Menschen nach dem Tode, so der 
Bésen wie der Frommen; wie jene durch 7 Stufen hin- , 
durch zur Hille, diese ebenfalls durch 7 Stufen zum 
Anschauen Gottes im Himmel gelangen werden. Zu- 
gleich wird dem fragenden Esra erklirt, dass den See- 
len nach dem Tode eine Woche frey gegeben sey, zu 
sehen den Zustand der Dinge in jenen Tagen (vielleicht 
sich zu besinnen), dann aber in ihre Wolhnsitze werden 
gewiesen werden. Auf die weitere Frage, ob im letz- 


richterliche Verfahren Gottes, theils zu niheren Bestimmun- 
gen uber die Zeichen der Messian. Zukunft. — Auf keinen 
Fall kaun in dem pragmatischen Zusammenhange der Stelle 
die Jabrwoche des Gerichts als Eins gedacht werden mit der 
Woche der Todesruhe der untergehenden Welt 7, 30. Nach 
dem Wortlaut der Ath. Ubersetz. 6, 16. sind die 700 Jahre 
die Zeit, worin sich das Gericht entwickelt, vollzieht, und 
die neue Welt entsteht, s. 7, 12. Der Verf. denkt sich das 
Gericht nicht als Epoche, sondern als eine Periode. Wie 
die erste Welt in 7 Tagen geschaffen ist, so auch die neue, 


nach der heiligen Siebenzahl, aber der grésseren von 760 
Jahren. 
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ien Gerichte eine Fiirbitte der Frommen’ fiir die Siin- 
der u. s. w. gestattet seyn werde, erhilt der Seher die 
Antwort: Nein!?). Esra wendet ein, es habe ja doch 
eine solche Furbitte im A. T. Statt gefunden. Aber es 
wird ihm geantwortet, dass, was im unvollkommenen 
Zustande der Welt, bey unyollkommener Offenbarung, 
gestattet gewesen, am Tage des Gerichts, wenn alles 
offenbar und yollendet seyn werde, nicht mehr Statt 
haben kénne. Aber auch so ist Esra noch nicht befrie- 
digt. Von Neuem fingt er Cap. 7, 46. an zu fragen 
und zu klagen tiber die allgemeine Herrschaft der Siinde 
unter den Menschen seit Adam, wodurch es ja unmég- 
lich werde, zur Herrlichkeit des ewigen Lebens zu ge- 
langen. Die Antwort ist zuniichst wie friiher, dass die 
Siinde der Menschen eigene Schuld sey, um so mehr, 
da Gott langmuthig und barmherzig sey. Dann heisst 
es aber Cap. 8, 1 ff.: Diese Welt ist von Gott geschaf- 
fen um Vieler willen, die zukinftige aber um Weni- 
ger willen, oder Viele sind geschaffen, Wenige aber 
werden gerettet, selig werden. Esra, obwohl bereit, 
Gottes Weisheit anzunehmen, fragt doch, warum Gott 
den Menschen mit vieler Sorge gebildet und erhalte, 
wenn er ihn doch verderben wolle? Ganz besonders 
frage er diess aus Mitgefuhl mit seinem Volke, dem 
Erbe Gottes; fur dieses bitte er. Hierauf folgt V. 20 
bis 36. eine Furbitte fiir das Volk”). Die Gottesant- 
wort macht von Neuem geltend, dass das Gericht Got- 
tes gerecht und gnidig sey, dass wer verloren gehe, 
durch seine Schuld verloren gehe, dass Esra sein Volk 
nicht mehr lieben kénne, als Gott selbst, dass er auf- 


1) Hier tritt die Lat. Ubersetz. wieder ein. 

2) Die Lat. Ubersetz. V. 20. u. die Ath, V. 24. haben hier dic 
besondere Uberschrift Initium verborum (oralionis Athiop.) 
Ezrae, priusquam assumeretur, die Arab. nicht. Offenbar 
ein spiterer Zusatz, s. van der Vlis p. 48. Das _priusq. 
assum, bezieht sich woll auf 414, 9. 


174 IL. Cap. Geschichte der apokalypt. Litteratur. 


héren solle zu fragen, warum so viele verloren gehen, 
endlich dass das Gericht nahe. 


Cap. 9, 1—26. fragt Esra nach der Zeit des heran- 
nahenden Gerichts. Die Antwort ist, dass, wenn ein 
Theil der zuvorgesagten Zeichen voruber seyn werde, 
alsdann zu merken sey, Gass Gott die Welt heimsuchen, 
die Gottlosen strafen, die Glaubigen und Erwiahlten aber 
selig machen werde. Zum Schlusse dieser Unterredung 
wird dem Esra V. 23 u. 241) geboten, auf 7 Tage in 
ein unbebauetes Feld zu gehen, daselbst nichts weiter 
zu geniessen, als Fruchte, und so in ununterbrochenem 
Gebete einer neuen Offenbarung gewéartig zu seyn. 


Esra geht auf das Feld Ardath ”) (die Ath. Ubers. 


4) Die Lat. Ubers. hat V. 23. sed non jejunabis. Van der 
Vlis,vermuthet p. 55. statt sed non, et, weil die Arab, u. 
Ath. Ubersetz. so haben. Aber nach Y. 24. fasiet Esra nicht, 
wie vorher, sondern isst nur kein Fleisch und trinkt keinen 
Wein, und lebt als Ascet. 

2) Der Athiop. Name des Feldes Arphad kénnte an die Syr. 
Stadt Arpad in der Nahe von Hamath und Damaskus (s. 
Winers Reallex. 3te Ausg. 1. 89) erinnern; der Lat, Name 
Ardath an die Insel Aradus an der Phoéniz. Kiiste (s. Wi- 
ner ebendas. S.941.). Aber weder zu der geographischen Si- 
tuation 3,4. noch zu der Schilderung des Feldes schickt sich 
weder das eine noch das andere. Der Arab. Name Araat 
scheint blosse Corruption zu seyn. Vielleicht ist dem Ath, 
niher Arvat zu lesen, Der Name des Feldes scheint mehr 
ein appellativischer, als ein geographischer Eigenname zu 
seyn. Man kénnte besonders hey dem Ath. Namen an das 
Hebr. 72> Steppe, Wiiste denken. Dass aus dem Anfangs- 


buchstaben ¥ “4 und aus dem End im Gr. Original d oder 
% gemacht ist, beweist nichts dagegen. Denn bekannilich 
hat die Griech. Ubers. des A. T, dfter aus ¥ *4 gemacht, s. 
Frainkels Vorstudien zur Septuaginta S. 112, Kben so hat 
sie nicht selten das EndX oder End in & oder @ verwan- 
delt, z. B. “Afiovd, Xagadad u. dgl., s. Frankel ebendas. S. 
97 f.— Die Wiiste aber, welche der Vf. sich denkt, scheint 
die Wiiste Juda zu seyn, wo der Seher rechis Jerusalem sieht. 
und das Mittellindische Meer, woraus der Rém. Adler 14, 4, 
aufsteigt. Auch spricht fiir diese Situation 10, 3., wo das 
trauernde Weib Jerusalem in die Wiiste fliichtet. Der apo- 
kalypt. Darstellung aber ist es nicht widersprechend, den Esra 
von Babylon 3, 4. nach der Jiidischen Wiiste zu’ yerseizen. 
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hat Arphad, die Arab. Araat) und thut wie ihm ge- 
boten ist, und so beginnt nach 7 Tagen die vierte Vi- 
sion 9,27—10, 60. Diese hat das Eigenthiimliche, dass 
dem Esra, wahrend er wachend, am Tage, vor Gott 
trauert und klagt uber das Verderben und Unglick sei- 
nes Volkes, ein trauerndes weinendes Weib erscheint, 
die ihm auf seine Frage nach der Ursach ihrer Betriib- 
niss antwortet, sie habe nach dreyssigjihriger Unfrucht- 
barkeit, nachdem sie Tag und Nacht zu Gott geflehet, 
endlich einen Sohn bekommen, der aller Menschen Freude 
gewesen. Sie habe ihn mit grosser Muhe erzogen, ihm, 
als er erwachsen gewesen, ein Weib gegeben und ein 
Hochzeitmah] gehalten; da er aber in die Brautkammer 
gegangen, sey er niedergefallen und gestorben. Sie sey 
darauf in der Nacht aus der Stadt entflohen auf das 
Feld und sey entschlossen, nicht wieder zuruckzukeh- 
ren, sondern auf dem Felde in Trauer und Hunger den 
Tod zu erwarten. Esra tréstet sie mit dem viel schlim- 
meren Schicksale des erniedrigten Zion und des zerstér- 
ten und den Heiden tibergebenen Jerusalems; und er- 
mahnt sie, ibren Gram aufzugeben und wieder in die 
Stadt zu gehen zu den Jhrigen. Aber indem er so mit 
ihr redet, leuchtet plétzlich ihr Antlitz und ihre Ge- 
stalt. Esra erschrickt. Das Weib aber verschwindet 
mit grossem Geschrey, und eine Stadt erscheint von 
grossem Umfange. Esra entsetzt sich vor dieser Er- 
scheinung; wie todt ruft er nach Uriel. Dieser erscheint, 
richtet ihn wieder empor und deutet ihm das Gesicht, 
das er gehabt hat. Das Weib, das er gesehen, ist Zion, 
die neu erbauete; die 30 Jahre ihrer Unfruchtbarkeit be- 
deuten die Zeit !), da kein Opfer in ihr gebracht wurde. 


4) Der Lat. Text hat 10, 45. anni scilicet triginta. Cod, 
Sangerm. bietet dafiir anni saeculo Ill. V. 46 hat Cod. 
Sangerm. tres statt triginta, wo offenbar mille ausgelassen 
ist. Mit Recht vermuthet van der Vlis p. 61, dass die ur- 
spriingliche Leseart anni saecula iriginla, und dass V, 46 zu 
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Sie gebiert einen Sohn, d. h. nach der Deutung Salomo 
bauet die Stadt und bringt Opfer dar; die muhsame Er- 
ziehung des Sohnes bedeutet die muhevolle Erbauung von 
Jerusalem 1), das Sterben aber des Sohnes den Sturz der 
heil. Stadt. Diess sey das Gleichniss des Geschehenen, 
das Zukiinftige aber sey der Bau und Glanz der neuen 
Stadt Gottes. Zum Schlusse verspricht der Engel eine 
neue Offenbarung tber die letzten Dinge in der folgen- 
den Nacht, — an demselbigen Orte, wo er das eben 
erzahlte Gesicht gehabt habe. 

Cap. 11 u. 12. enthalten das funfte Traumgesicht. 
Aus dem Meere steigt ein Adler mit 12 Flugeln und 3 
Hauptern. Der Adler breitet seine Flugel aus uber die 
ganze Erde; er fliegt von allen Winden des Himmels 
getrieben. Aus den Flugeln erwachsen andere kleinere 
Federn, entgegengesetzte od, Unterfedern ?), nach V. 11. 


lesen sey ter mille; dieser entspricht die Arab. Ubersetzung, 
welche ter mille hat. Der Zusammenhang fordert diese Deu- 
tung der 30 Jabre der Unfruchtbarkeit des Weibes. Nem- 
lich nach der Weltschépfungsire bauete Salomo den Tempel 
um das Jahr 3000. Bis dabin war m Jerusalem kein Tem- 
pel, also auch kein Opfer. Die Ath. Ubers. hat 10, 58. — 
quoniam centum annos mansit mundus, non offerens 
oblationem, Unstreitig stand im Gr. yevects 4’. Der Athio- 
pier erklart yeved durch 100 Jahre (saeculum in der civilen 
Bedeutung), was nach der Weltire solcher Apokalypsen un- 
bedenklich ist, anzunehmen (s. Wieseler a. a. O. S. 168), 
lasst aber das Zahlzeichen weg. Vel. Gfrérer a. a. O. 4. 
73., dev die Stelle, wie ich, versteht, Wieseler a. a. O. 
S, 218. Anm., welcher fiir die urspriingliche Leseart trecen- 
tos annos hilt, aber die Deutung des Engels auch nicht auf 
den Salomonischen Tempelbau, sondern auf die Restitution 
des Tempels durch Esra, 300 Jahre nach der ersten ,Zer- 
slorung bezieht. Aber dann muss Salomon in allen Uber- 
setzungen gestrichen werden als falsche Deutung, was allzu- 
kithn ist. Auch war Esra nicht Erbauer des Tempels. Und 
von der Zerstérung der Stadt bis Esra kann ich keine 300 
Jahre rechnen, sondern nur etwa 400. 7 

1) Die Lat. Ubers. hat 10, 47. habitatio, eben so die Ath.; die 
Arab. aber wahrscheinlicher aedificatio. Stand vielleicht im 
Gr. Original oix:ouce oder otxiovs, welches man fiir ovxyovg 
nahm? 

2) Die Lat. Ubersetz, hat 41, 3. et de pennis ejus nascebantur 
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acht. Die Hiupter ruhen, das mittelste ist das grésste 
darunter. Alles ist dem Adler unterthan. Mitten aus 
dem Leibe des Adlers erhebt sich eine Stimme, die ruft 
den Federn (Fligeln) zu, sie sollen nicht alle wachen, 
sondern jede schlafen und wachen zu ihrer Zeit und an 
ihrem Orte; die Hiupter aber sollen behalten werden 
bis zuletzt. Die Fliigel (oder Unterfedern?) 11, 12. rich- 
ten sich nach einander auf, um die Herrschaft einzuneh- 
men; die zweyte Feder regiert am langsten, aber alle 
verschwinden wieder; einige erheben sich, bekommen 
aber keine Herrschaft. Esra sieht, dass die 12 Federn 
(Flugel) und zwey Federlein verschwunden sind, und 
nur die schweigenden Haupter und von jenen 8 Feder- 
lein nur 6 ubrig bleiben, Zwey von diesen scheiden 
sich und halten sich zu dem Haupte auf der rechten 
Seite. Die vier, welche unter den Fligeln bleiben, stre- 
ben nach Herrschaft, aber zwey davon verschwinden 
alsobald. Als die beyden letzten sich erheben wollen, 
erwachen die 3 Haupter. Vereinigt fressen sie die bey- 
den Federn. Das mittelste Haupt herrscht uber die 
ganze Erde, mit grdsserer Gewalt, als alle Fliigel. Aber 
das Haupt verschwindet plétzlich; und auch das linke 
wird. von dem rechten verschlungen. Darauf erscheint 
ein Léwe aus dem Walde, der dem Adler, als dem letz- 
ten der 4 Daniel. Thiere oder Weltreiche, welche Gott 
tiber die Erde hat regieren lassen, im Namen Gottes 
den Untergang seiner bésen antitheokratischen Herrschalt 


contrariae pennae, et ipsae fiebant in pennaculis mini- 
mis et modicis, Die Ath. Ubers. hat V. 3. Et ex his ejus alis 
germinabant capita, V. 4, Et haec capita fiebant pennulae 
minutae et modicae. Die Arab. Ubers. bat statt contrariae 
— parvae pennae. Dieselbe Verschiedenheit findet sich V.11, 
u. a. Die contrariae pennae werden in dem Lat. Texte auch 
subalares V. 31. 12, 19. genannt. Wahrscheinlich stand im 
Gr. Orig, vnzevartior, Die alae entsprechen wohl dem Grieco. 
aréguyes und die pennae (subalares) dem Gr. avegtyia. Of- 
fenbar ist das capita der Ath. Ubers. aus der Deutung 12, 19, 
20. zu erklaren. 


Liicke Comment. Th. 1V. 1. 2. Auf. 42 
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verkundigt. Alsobald verschwindet auch der Adler; sein 
ganzer Leib entbrennt, und geht unter grossem Tumult 
unter: die Erde zagt und zittert, Esra ist voll Entsetzen ?). 
Der Seher bittet Gott um die Deutung des Gesichts. 
Die Deutung des Engels oder Geistes?) ist kurz 
diese: Der‘ Adler bezeichnet das 4te Dan. Reich, wel- 
ches aber dem Daniel nicht ausgelegt, d. h. noch nicht 
gedeutet sey von dem Rémischen. In diesem Rémischen 
Reiche werden 12 Kénige regieren, — die 12 Flugel 
des Adlers, der zweyte am langsten. Die Stimme aus 
der Mitte des Adlerleibes bedeutet die innere Zwietracht 
des Reiches, wodurch es in Gefahr kommt zu fallen; 
aber es werde, heisst es, wieder hergestellt werden zu 
seinem Anfange oder zu seiner vollen Herrschaft 5), Die 
8 Unterfedern sind eben so viele Kénige im R. Reiche, 
von kurzem Regiment: die zwey ersten werden alsbald 
und schnell untergehen, die mittleren vier werden er- 
halten werden, bis die Zeit des Unterganges nahet *); 


, 


4) Die Lat. Ubers. hat 12, 2. Et ecce quod superaverat caput et 
non comparuerunt quatuor alae illee, quae ad eum (eam 
xepadyy?) transierunt. Cod. Sangerm. Et non comparuerunt 
quatuor alae, duaeque ad eum transierunt. Die Ath, Ubers. 
hat Et periit istud, quod superaverat, caput. Et surrexerunt 
alae illae, quae ad id iramsierunt et erectae sunt. Die qua- 
tuor alae illae sind falsch, s. 41, 24—27. Darnach bleiben 
nur 2 alae, welche das Eine letzte Haupt in sich aufnimmt. 


Ks ist also gewiss zu schreiben: — non comparuit, et alae 
duae, quae ad id transierunt, erectae sunt, s. van der Vlis 
p- 63. 


2) Fabricius hat 12, 3. Et disi spiritu,meo, Sabatier rich- 
lig: spiritul meo, entsprechend der Ath. Ubers. 42, 7.. 

3) Die Lat. Ubers, 12, 18. in suum initium. Die Ath. in 
ditionem suam. Richtig vermuthet yan der Vlis p. 64. im 
Gr. Orig. sig viv doyny airs. 

4) Diess scheint der Sinn der schwierigen Stelle 12, 24 zu seyn, 
welche in der Lat. Ubers. so lautet: Appropinquante autem 
tempore medio quatuor servabuntur in tempore, cum, inci- 
piet appropinquare tempus ejus, ut finiatur.— Die Ath, Ubers. 
hat statt quatuor (reges) quartum regnum, was gewiss falsch 
ist. Wan der Vlis bezieht p. 64 approp. tempore medio, 
ohne autem zu V. 20. duo — perient, und vermuthet quatuor 
autem —, nachber statt ejus, eorum. 
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die zwey letzteren aber werden bleiben bis zum letzten 
Ende der Dinge.. Die 3 ruhenden oder schweigenden 
Haupter sind 3 Kénige 1), welche Gott in der letzten 
Zeit des R. Reiches erwecken wird. Dieselben werden 
viel Neuerungen machen und die Welt sehr plagen 2). 
Der eine von ihnen, der gréssere, wird auf seinem Bette 
sterben mit Qual, die beyden andern aber werden durchs 
Schwert umkommen. Auch die 2 Federlein, welche zu 
dem rechten Haupte ubergegangen, oder von demselben 
aufgenommen sind, werden gedeutet, als ein geringes 
Reich voller Aufruhr. Der Lowe endlich wird gedeu- 
tet, als der richtende, strafende und ziichtigende Ge- 
salbte Gottes, der Messias, der aHem Rémischen und 
weltlichen Greuel ein Ende machen und die Frommen 
bis zum Tage des letzten Gerichtes beglucken werde. 
So endigt 12, 34 ff. mit Tréstungen fur das erwihlte 
Volk Gottes, dann mit dem Befehl an Ksra, die Ge- 
sichte niederzuschreiben, und das Buch zu verbergen, 
aber den Weisen im Volke die Geheimnisse kund zu 
thun; endlich mit der Weisung, noch 7 Tage lang an 
dem einsamen Orte zu verweilen und auf neue Offen- 
barungen zu warten, — der Traum und die Deutung 
des Gesichts. Esra thut, wie ihm der Engel oder der 
Geist geboten hat. Vergebens bitten ihn, als ihren ein- 
zigen Hort und Trost, die Einwohner der Stadt, wieder 
zu ihnen zuruckzukehren. Er tréstet sie mit der Treue 
und Barmherzigkeit Gottes, bleibt aber enthaltsam, wie - 
zuvor, 7 Tage lang auf dem einsamen Felde. Da hat 
er ein neues Traumgesicht, das sechste, welches Cap. 
13. also erzahlt wird: Aus dem Meere steigt auf ein ge- 
waltiger Wind, wie ein Mensch °), umgeben von Tau- 


4), Die Lat. Ubers. hat V. 23. tria regna, die Athiop. und Arab. 
richliger tres reges; s. van der Vlis p, 64. 

2) Nach der Athiop. und Arab. Ubers. Darnach ist in der‘ Lat. 
V. 23. statt revocabit, was keinen Sinn giebt, zu lesen reno- 
vabunt. 


3) Die Ath, und Arab, Ubers. haben gleich im Anfange et vidi 
12* 
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senden des Himmels. Alles zittert und vergeht vor sei- 
nem Angesichte und seiner Stimme. Eine zahllose Menge 
Menschen aus allen Gegenden der Erde streitet gegen 
ihn. Der Mann aus dem Meere steht auf einem Berge, 
gleich einer Festung. Obne Schwert und Waffe, bloss 
durch die Kraft seines Feuerwortes vernichtet er die 
gerusteten Feinde. Darnach steigt er vom Berge und 
ruft zu sich einen friedsamen Haufen, in welchem einige 
fréhlich, andere traurig sind, einige aber gebunden ?). 
Esra, besonders dariiber erschrocken, dass nach dem Ge- 
sicht auch denen, welche das Ende erleben werden, 
noch grosse Noth und Gefahr bevorstehe, — bittet um 
genauere Erklarung. Der Engel erklart zuerst, dass, 
weil jene Noth eben nur die Frommen treffen werde, 
zur Bewihrung, die Lebenden seliger seyn wurden, als 
' die bereits Gestorbenen. Sodann deutet er das Gesicht. 
Der aus dem Meere aufsteigende Mann ist der Messias, 
der Befreyer, Erléser, der Weltuberwinder. Seine Feinde 
sind die Heiden, Der Berg, von wo aus er seine Feinde 
uberwindet, ist Zion, das neue Jerusalem”). Der fried- 
same Haufe, den der Messias um sich sammelt, sind die 
zehn%) Stamme, die einst (zur Zeit des Hosea) von 


hunc ventum exeuntem ex mari instar hominis. Wahrschein- 
lich stand im Griech. Orig. avstj~e, mit absichilicher Zwey- 
deutigkeit. i ! 3 

4) So nach der Athiop. Ubers. Die Latein. Ubers. V, 13. fiigt 
hinzu:’ aliqui adducentes ex iis, qui offerebantur. Diess giebt 
keinen Sinn. Vielleicht ist quae offerebantur zu lesen. Also 
einige brachten Opfer. Aber diess liegt nicht im Zusammen- 
hange der Stelle. Wahrscheinlich enthalten die Worte nur 
eine weitere Umschreibung der Gefangenen. Van der Vlis 
vermuthet qui auferebantur, eine leichte und wahrscheinliche 
Emendation. Der Arab. Ubers, hat quorum opera erunt varia. 

2) Ostendetur (Sion) omnibus parata et aedificata, sicut vidisti 
montem sculpi sine manibus (ayegorosror), 

3) Die Ath. Ubers. hat 13, 42. novem iribus, die Arab. no- 
vem et dimidia. Die Neunzahl halten Gfrorer a.a. O. 
2. 236. u. van der Vlis zu 43, 40. (d. Lat. Ubers.) fiir die 
echte. Der Stamm Dan wurde ausgelassen, weil er fast aus- 
gestorben war. Auch lisst ihn 4 Chron, Cap. 4—7. aus; eben 
so die Apok. 7,4 f£ WVgl. Ewald zu d. St. Die Lat. Ubers. 
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Salmanasser weggefthrt, aus dem Lande jenseit des Stro- 
mes, wo sie zuerst wohnten (vgl. 2 KK. 17.), sich auf 
einer langen Wanderung von 1!/, Jahren in ein frem- 
des Land, Arsareth genannt, begaben !), und hier ihr 
Gesetz treu beobachteten. Diese kehren nun wieder, 
von Gott gefuhrt unter Wundern und Zeichen, und wer- 
den sammt dem anderen Theile des Volkes Gottes in 
Frieden erhalten und beschirmet.— Endlich giebt der 
Engel dem fragenden Esra noch die Erklirung, dass der 
Messias darum aus dem Meere aufsteigend gesehen wor- 
den sey, weil sein Ursprung verborgen und ein Geheim- 
niss sey und Niemand ihn sehen kénne, als an seinem 
Tage. Nachdem dann der Engel den Esra gelobt, dass 
er sein eigen Gesetz (res tuas. Arab.) verlassen und dem 
Gesetze Gottes und der Weisheit Gottes nachgehangen habe, 
verspricht er ihm nach 3 Tagen eine neue Offenbarung. 

Diese wird ihm dann auch Cap. 14. zu Theil, als 
er nach 3 Tagen unter einer Eiche sitzt. Eine Gottes- 
Stimme aus dem Dornbusche ruft ihn, wie einst den 
Moses, und befiehlt ihm, die empfangenen Visionen und 
deren Deutungen zu bewahren. Sodann belehrt sie ibn, 
dass der gegenwirtige Weltlauf in 12 oder 410 Theile 
getheilt sey, von denen neun und ein halb vergangen 
seyen, so dass nur noch die Hialfte des zehnten ‘Theiles 
iibrig sey 2), Dem Esra wird geboten, sich zu rusten 


nimmt die gewohnliche Zehnzahl. Aber wie hat der Araber 
9'/, gerechnet? Vielleickt zahlte er nur einen halben Stamm 
Josephs, nemlich Ephraim. Sollte die Leseart der beyden 
morgenl. Ubersetzungen nicht zu gelehrt seyn, um in dieser 
apok. Darstellung echt zu seyn? 

4) In der Ath. Ubers. heisst das Land Azaph; im Arab. Acsarari 
Kararawin. Dr. Bretschneider leitet Arsareth aus dem 
Hebr. 999 PAN, Land des Schreckens, ab. Vel. tiber 
die Jiidische Fabel yon den 10 Stimmen Corrodi’s krit. 
Gesch. d. Chiliasmus Bd. 4. pag. 234 ff. ¢ 

2) Der Lat. Text lautet V. 41 und 12. Duodecim enim par- 
tibus divisum est saeculum (6 ai#y ovros) et transierunt ejus 
decima et dimidium decimae partis. Supersunt autem ejus 
post medium decimae partis. Cod. Sangerm. hat V. 12. su- 
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zum Ubergange in das jenseitige Leben; zuvor aber soll 
er sein Volk noch ermahnen und strafens Als Esra 
klagt uber den Verlust der altt: Gesetzesbucher, wodurch 
dem Volke das Licht geraubt sey, — wird ihm befoh- 
len, sich zur Restitution der heil. Bucher 40 Tage von 
seinem Volke zu verabschieden und Schreibtafeln und 5 
namhafte Schnellschreiber mitzubringen und zu erwarten, 
was ihm Gott nach Mittheilung seines ewigen Lichtes und 
Geistes offenbaren werde zum Niederschreiben. Einiges 
von dem Geschriebenen solle er allgemein kund thun, an- 
deres aber nur den Weisen im Geheimen mittheilen. Esra 
thut wie ihm befohlen ist. Er erscheint wieder auf dem 
Felde, bekommt einen Becher voll Wassers, das die 
Farbe des Feuers hat. Es ist der Becher der Inspira- 
tion, den er trinkt. Auch seine Schreiber werden von 
Gott besonders erleuchtet. Und so redet er aus Offen- 
barung, — und wird aufgeschrieben, was er redet, 40 


persunt autem ejus duae post u. s,.w., entsprechend der Le- 
seart duodecim V. 14. Die Arab. Ubers. bat V. 14 und 412. 
nur major annorum pars praeteriit, admodum pauci super- 
sunt. Die Ath. hat V. 9. Decem enim partibus dispositus 
est mundus et venit ad decimam et superest dimidium deci- 
mae. Schon Fabricius vermuthete V. 11. transierunt ejus 
novem, ‘welche Emendation nothwendig wird. durch das fol- 
gende et dimidium decimae partis, so wie durch V. 44., wo- 
nach offenbar nur noch die eine Hilfte der decima pars tibrig 
ist. Auch aus- V.43. Nunc ergo dispone domum tuam folgt, 
dass von dem ganzen Weltlauf nur noch eine kiirzeste Zeit 
ubrig ist. Nach der Leseart duodecim V. 41. waren, wie der 
Cod. Sangerm. richtig rechnet, noch 21/, Theil iibrig, was fiir 
den Zusammenhang der Stelle offenbar zu, viel ist.. Also ist 
nothwendig V. 44. statt duodecim mit der Athiop. Ubers. de- 
cem zu lesen. Eben so theilt Henoch die Weltzeit in 10 Wo- 
chen (s. oben). Dr. Wieseler hat a. a. O. S. 221 Anm. 
zu Liebe seiner Ansicht, dass Esra die Weltdauer auf 6000 
m 12 Mahl 500 Jahre bestimmt habe, die Leseart duodecim 
beybehalten, sireicht aber V. 12. ganz als unechten Zusatz. 
Aber dieser Vers wird auch durch die Ath. Ubers. geschiitzt. 
Macht, wie wir gesehen, der nichste Textzusammenbang die 
Leseart duodecim unméglich, die Emendation decem aber 
nothwendig, und hat diese an der Athiop. Ubersetzung .ih- | 
ren Schutz, so muss hiernach das chronologische System Es- 
ras erst bestimmt werden. 


§. 12. Das vierte Buch Esra. 183 


Tage lang in (204) Biichern!). Darauf wird ibm be- 
fohlen, die ersten (134) Bucher 6ffentlich vorzulegen, 
dass sie jeder lesen kénne, die letzten 70 Bucher aber 
nur den Weisen des Volkes zu geben. 

_ Damit endiget das Buch in der Arab, und Athiop. 
Ubersetzung. Beyde Ubersetzungen fiigen nur noch hin- 
zu, dass Esra darnach in die Gemeinschaft der From- 
men und Seligen emporgehoben worden sey, und be- 
siimmen das Jahr seines Todes nach Jahren der Welt, 


aber verschieden 7). Der Lat. Text schliesst aber damit 
~*~» 


4) Die Ath. und Arab. Ubersetz. haben 94 Biicher. Beyde 2ih- 
len, wie der Lat. Text, 70 esoterische Biicher, also nur 24 
6ffentliche. Eben so viel zahlt der Talmud kanon. Biicher 
des A. T, Josephus zablt bekanntlich nur 22, nach dem Al- 
pena Werden die Biicher des A. T. einzeln gezihlt, so 

ommen 39 heraus. S. De Wette Einl. in d. A. T. §. 10. 
Van der Vlis erklirt die Lat. Leseart aus der Verwechse- 
lung der beyden Zablzeichen C (200) und G (90), was ich 
nicht yerstehe. Niher liegt die Verwechselung von XC u. CC. 

2) Die Arab. Ubers. hat folgenden Schluss: Et feci sic. Et vixi 
septuaginta sex annos. Post annum a creatione mundi quin- 
quies millesimum vigesimum quintum die duodecima tertii 
mensis Esra translatus est susceptusque in regionem viventium 
ipsi consimilium. Vergl. Y. 13 ff. Die Ath. Ubers. schliesst 
so: Et feci sic quarto anno a sabbaticis annis,~ post annum 
creationis quinquies millesimo in X nocte 3, mensis, nonage- 
simo et secundo anno. Et tunc Ezra sublatus est. Wenn 
man auch Dr, Wieseler a. a. O. S, 215.,.Anm. eipraumt, 
dass die Ath. Ubers. zunaichst das Jahr der Uberlieferung der 
Biicher, die Arab. das Todesjabr Esras angiebt, so fallt 
doch in der Ath. Ubers. die Uberlieferungs- und Todeszeit 
nach dem Zusammenbange zusammen und es bliebe zwischen 
beyden Uberss. ein Unterschied von 9 Jahren und 2 Tagen. 
Nach der Arab. Ubers. wiirde Esra 5404, nach der Ath. 5092 
gestorben seyn.— Dass der Schluss in der Lat. feblt, ist kein 
hinreichender Grund, ibn zu bezweifeln, da der Lat. Text, 
um Cap. 15 und 16. anfiigen zu kénnen, den urspriinglichen 
Schluss weggeworfen zu haben scheint. Indessen lasst die 
Zablenverschiedenbeit in der Arab, und Ath. Ubersetz. ver~ 
muthen, dass der Schluss schon im Gr. Original verschieden 
war. Vielleicht aber ist die ganze Zeitbestimmung spalerer 
Zusatz, so dass der Schluss urspriinglich nur den Satz ent- 
hielt, dass Esra gethan* wie ihm geboten und der Verbeissung 
gemass in den Himmel aufgenommen sey. Nach den spale- 
ren Chronologen lebte Esra, der angebliche Empfanger un- 
serer Apokalypse, um die Zeit 5049 p. m.c,, nach Syncel- 
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nicht. Vielmehr wird C. 15 und 16. die Rede Gottes, 
welche C. 14, 45. angefangen hatte, fortgesetzt. Zuerst 
erhalt Esra den Befehl, die Worte der neuen Weissa- 
gung, welche er erhalten soll, zu verkundigen und nie- 
derzuschreiben. Gott kundigt darin sein Strafgericht an 
iiber den Erdkreis, namentlich und zuerst gegen Agyp- 
ten, worin das Volk Gottes nicht langer wohnen, son- 
dern von Gott ausgefiihrt werden soll. Cap. 15, 28. 
heisst es, ein grauliches Gesicht erscheine vom Aufgange 


lus, 5039 p. m. c. mach dem Chronic. pasch. Vgl. Corro- 
dis Gesch. d. Chiliasm. Bd. 2. S. 447 f. Anm. Einer sol- 
chen Zeitbestimmung uber den historischen Esra scheint der 
Interpolator jenes Schlusses gefolgt zu seyn. Er rechnet bis 
Esra etwa 5000 und von da bis Christus, wie es scheint, etwa 
400 Jabre. Nach Julius Afric. rechneten die Juden yon der 
Weltschépfung bis zur Erscheinung des Messias 5500 Jahre. 
(S. Thilo: Codex apocr. N. T. Tom. 4. p. 692. Not.) Ich 
scbliesse diess daraus, dass die Schépfungsire, welche die 
beyden Ubersetzungen gebrauchen, viel spater bey den Juden 
gebrauchlich wird, als wir die urspriingliche Abfassung des 
Buches setzen kénnen. Sie wird noch nicht einmabl im Tal- 
mud gebraucht; s. [delers Lehrb. d. Chronol. S. 246 ff, 
vel. S. 443 ff. Man war langst darauf aus, die Jahre der 
Weltdauer seit der Schépfung nach der Schrift zu bestim- 
men. Nach Clemens y, Alex. Strom. 41. 338 ed. Sylb. be- 
stimmte schon Eupolemos die Zeit des Ptolemaus und De- 
metrius nach Jahren der Welt. Und Josephus sagt c. 
Apion. I, 4,, dass seine Archiol._y. der Schépfung der Welt 
an einen Zeitraum von 5000 Jahren umfasse. Aber zu einer 
eigentlichen Are, gebrauchte man diese Rechnung erst spiter. 
— Der Ath, Ubersetzer gebraucht zugleich die Rechnung 
nach den Sabbathjahren, Diese kénnte eher originell seyn. 
Aber wie alt ist die Formel des siebenjahrigen Cyclus quarto 
anno a sabbaticis annis und ihre Combination mit der Welt- 
dre? Ist diese Combination nicht der sonst iiblichen der 
Weltiire mit der Olympiadeniire bey den Chronologen nach- 
gebildet? Dr. Wieseler meint a. a, O. S. 217., der Verf. 
habe das Sabbathsjahr zu einem Jahrhundert gerechnet, das 
4te sey also das vierte Jahrhundert in dem 700jabr. Cyclus. 
Aber mir scheint, dass hier nicht der apokalypt. Sprachge- 
brauch, worauf sich Dr. Wieseler beruft, sondern wegen 
der folgenden Weltére der chronologische Sprachgebrauch 
zum Grunde liegt, wonach anni sabbatici den siebenjibr. Cy- 
clus _bezeichnen., Ich glaube, dass die Meinung der Stelle 
ist: Im 4ten Jahre des gegenwartigen siebenjahr, Cyclus, d. i, 
im J. der Welt 5092. 
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her. Die Vélker der Drachen, die Araber und die 
Eberartigen Caraconier (vielleicht die Caramanier in 
Persien) werden mit einander streiten und einen Theil 
von Assyrien yerwusten. Die Araber werden die Ober- 
hand gewinnen, darnach aber, wenn ihr Anftihrer (Ei- 
ner yon ihnen) wird ermordet seyn in Assyrien, sich 
selbst entzweyen, Sodann wird ein allgemeiner Krieg 
der Vélker von Ost und Nord geweissagt; die Vélker- 
zuge gehen gegen Babylon, welches zerstért wird. Dar- 
nach wird. Wehe und Untergang ther Asien, die Ge- 
nossinn Babylons, gerufen, weil es die Erwahlten Got- 
tes allezeit erwurgt habe. Nachdem dann noch einmahl 
16,1. Wehe uber Babylon und Asien, Agypten und Sy- 
‘rien gerufen, und ihnen der nahe Untergang angekiin- 
digt worden ist, wird das allgemeine Ungltck und Ver- 
derben geschildert, was tiber die Welt ausbrechen soll, 
welche Schilderung durch Ermahnungen zur Busse und 
Tréstungen an das Volk Gottes unterbrochen und damit 
geschlossen wird. 

5. Diese Ubersicht des Inhalts bestitigt zuniichst die 
oben aufgestellte Behauptung, dass C, 1 u. 2. und C. 
15 u. 16. des Lat. Textes spitere Zusiitze sind. 

Die beyden ersten Capp., ohne allen inneren Zusam- 
menhang mit den folgenden, unterscheiden sich von die- 
sen sehr bestimmt durch Inhalt und Darstellungsweise. 
Kein Traumgesicht, wie in den folgenden Capp. Ein 
namenloser Engel antwortet dem fragenden Seher, wah- 
rend im Folgenden der Engel genannt, und immer be- 
stimmt bezeichnet wird. Sie verrathen einen Christli- 
chen Verfasser, dessen Art und Standpunkt die neute- 
stamentl, Zeit und Schrift voraussetzt 1). Der Verf. ist 


4) Vergl. z B. 1, 30. mit Matth. 23, 37. 2, 11. tabernacula ae- 
terna mit d. oxyvats uiwviorg Luk. 16, 9. und 2, 12. lignum 
vitae mit d. Evdov tH¢ Cw@s Apok. 22, 2. Die candidati Zions 
2, 40. spielen offenbar auf die éwatia devxc der Apok. an. 
Auch ist 2, 42 ff. die Nachahmung v. Apok. 14, 1 ff. nicht 
zu verkennen, eben so 2, 18 ff. vergl. Apok, 22, 4 ff. 


186 II. Cap. Geschichte der apokalypt. Litteratur. 


kein Judenchrist. Mit Paulinischer Entschiedenheit be- 
hauptet er die Verwerfung des alttestam. Bundesyolkes 
und die volle Aufnahme der Heiden in das géttliche 
Reich. Aus Mangel an naheren chronologischen Andeu- 
tungen lasst sich die Zeit der Abfassung dieses Stuckes 
nur so bestimmen, dass es spater als die Joh. Apoka- 
lypse, die es nachahmt, dem Hauptwerke als eine Art 
von Christlicher Einleitung hinzugefugt zu seyn scheint. 

Auch in den beyden letzten Capp. (15 u. 16.) ist 
der spitere, Christliche Charakter unverkennbar, in den 
sehr bestimmten Anspielungen und Voraussetzungen neu- 
testament], Stellen, z. B. 16, 29 ff. vergl. Matth. 24, 
40. 41. 16, 42—45. vergl. 1 Kor. 7, 29 u. 30. 15, 8. 9. 
vergl. Apok. 6, 10. Ja das Ganze erscheint als eine 
Nachbildung und Anwendung von Matth. 24, 1 ff Die 
Schrift scheint ursprunglich Griechisch geschrieben zu 
seyn +), und ihr Verf. in einer Zeit gelebt und geschrie- 
ben zu haben, wo die Christenheit vorziiglich in Agyp- 
ten 15, 10 ff. blutig verfolgt wurde, Rom, denn das ist 
das apokalypt. Babylon, seinem Untergange nahe 15, 
43 ff., der Orient der Rémischen Weltherrschaft unter- 
worfen war 15, 46., Empérungen im Reiche, und wilde 
zerstérende Kriege besonders im Osten droheten, oder 
bereits gefuhrt wurden, 15, 18 u. 28 ff Unter der 
Verfolgung in Agypten kénnte die Decische in der Mitte 
des 3ten Jahrh., oder die Diocletian. im Anf. des 4ten 
Jahrh., in welchen beyden, vorzuglich in der ersten, 
besonders Agypten litt, gemeint seyn. Das Heidenthum 
wird noch als bestehend gedacht 16, 37. Diess wurde 
auf beyde Zeiten passen. Die Schilderung 15, 15—44., 
weist sowohl auf einen inneren Kampf im R. Reiche, 
als auf auswartige Kriege, besonders im Osten hin. Da 
man nicht weiss, was an den historischen Andeutungen 


1) Auf die Griech. Originalitaét dieser beyden Capp. weist hier 
der Gebrauch des Gr. rhomphaea 15, 44., das Gricisir. ad- 
zelabor und zelare 16, 49—514. 
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fir den Apokalyptiker vergangen, und was fiir ihn 

noch zukinftig war, so ist bey der Dunkelheit der 

Schilderung 15, 28—33. am gerathensten, bey der all- 

gemeinen Bestimmung, dass das apokalypt. Bruchsttick 

zwischen der Mitte des 3ten und dem Anfange des 4ten 

Jahrh. geschrieben zu seyn scheine, stehen zu bleiben. 
Das Hauptwerk, C. 3—14., bildet in der Arab. und 

Ath. Ubersetz. ein in sich zusammenhangendes apoka- 

lyptisches Ganzes, worin in einer Stufenfolge von niacht- 

lichen Visionen Fragen wber die Rathsel der géttlichen 

Weltregierung, die Herrschaft des Bésen in der Welt, 

namentlich uber die Leiden und Drangsale, denen auch 

das auserwahlte Volk Gottes unterworfen ist, tiber die 

Zeit der Messianischen Erlésung und des géttlichen Ge- 

richtes, — bedrangten Zeitgenossen zum Trost und zur 

Ermahnung, — durch géttliche Offenbarungen, die ein 

Engel dem Esra ertheilt, beantwortet werden. Die Fra- 

gen wiederholen sich so oft, dass eines Engels Geduld 

dazu gehort, nicht zu ermuden. Aber vielleicht ist diess 
absichtlich und soll den zudringlichen menschlichen Vor- 
witz,-der nicht nachlasst auch das Unbeantwortliche 
wissen zu wollen, darstellen. Neben vielem Ungeschick- 
ten und Dunkeln verrath die apokalypt. Darstellung 
stellenweise keine gemeine Gabe. Sie hat viel Ahnli- 
ches mit der Danielischen, die der Verf. als apokalypt. 

Grundtext betrachtet und offenbar nachahmt. Aber sie 

ist durch die Einmischung theodiceischer Belehrungen 

abstruser, und tritt in dieser Beziehung dem Buche He- 
noch niber: nur dass dieses vorzugsweise physikalische 

Fragen einmischt, waihrend Esra sich nur mit ethischen 

beschaftigt 1). 

4) Uber die iltere Litteratur dieser Fragen s. J. A. Fabri Ce Cod, 
Pseudepigr. Tom. 2. p. 174 ff. Man ersieht daraus, wie die 
Schrift auch, nachdem Luther sie ginzlich verworfen, in 
der P¥ot. Kirche von Schwarmern und Mystikern aller Art 
sehr hoch gehalien worden ist, Aber kein Verstindiger hat 


das Buch fiir echt gehalten, so dass nicht nothig ist, dartiber 
x 
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Die Hauptfrage aber ist, wann und von wem die- 
ses Werk geschrieben, oder allgemeiner, ob es ein Pro- 
duct der Judischen od. Judenchristlichen Apokalyptik sey? 


- ein Wort zu verlieren. Genauere kritische Untersuchungen 
sind erst seit dem Anfange des 48ten Jahrh, angestellt wor- 
den. W. Whiston Essay on the apostolic. Constit. p. 34. 
und 76. 304 sq. hielt es fiir die Schrift eines Judenchristen, 
etwa 99 n. Christ. geschrieben. H. Dodwell Dissert. Cypr. 
IV. hielt den Verf. fiir einen Zeit- und Geistesgenossen des 
apokalypt. Johannes und des Hermas. Blosse Einfille, wie 
die von Petr. Allix, dass der Verf. ein Montanist gewesen, 
so wie die Meinung des Spizelius de Israelitis Americ. p. 
43., der den Verf. fiir ein Amphibion von einem Juden und 
Christen halt, und mit Recht, wenn er den Lat. Text fiir ein 
urspriingliches Ganzes halt, tibergehen wir. Jak. Basnage 
Hist. des Juifs liv. 6. ch. 2. halt die Schrift fiir das Werk 
eines Judenchristen gegen Anf. des 2ten Jabrh. Le Moyne 
Var. Sacr. p. 836. dagegen halt sie fiir ein rein Jiid. Pro- 
duct. Eben so J. A, Fabricius, der in Hinsicht der Zeit 
dem W. Whiston beytritt. Franz Buddeus Hist. eccl. V. T. 
Vol. 2. p. 824. mennt es ein Judenchristliches Product aus 
dem 1 Jahrb. Richtiger scheidend zwischen dem urspriingli- 
chen Werke und den Zusatzen, vermuthet Crusius (Hypo- 
mnemata ad iheol.* proph, Pars 1. p. 388.), dass ein Juden- 
christ des 4 oder 2 Jahrh. den urspriinglich Jiidischen Esra 
interpolirt habe. — Aber hierin war ihm schon der Englin- 
der Francis Lee + 1719, Dissertations theological, mathema- 
tical and physical. London 1752. Vol. 4. pag. 13 sqq. voran- 
gegangen, welcher C. 3—14. genau von C, 1 u, 2. und C. 
45 u. 16. sondernd, das Hauptwerk fiir ein urspriinglich Jii- 
disches Product halt, das spaterhin von Christl. Handen man- 
nigfaltig interpolirt sey, Wor Christo geschrieben enthalte die 
Schrift wirkliche Weissagung. Unter den Neuern lasst Sem- 
ler (s. vorziigl. theol. Briefe 1 Samml. p. 194 ff. und Vor- 
rede zu Oeders Christl. freyer Unters, tiber d. Offenb. Job. 
pag. 19.) die ganze Schrift von einem Hellenist. Juden am 
Ende d. ersten Jahrh. vor Christo geschrieben werden. Ihm 
stimmt Vogel de quarto libro Esdrae im Anhange zu der 
Comment. de conjecturae usu in crisi N. T. bey. Corrodi 
dagegen, ein ausgezeichneter Kenner dieses Gebietes (krit. 
Gesch. d. Chiliasm. Bd. 4. Abschn. 7. und Versuch einer Be- 
leucht. d. Geschichte d. Bibelkanons Bd. 4. p. 146.), setzt den 
Jiidischen Verf. an das Ende des ersten Jahrh. n. Ch. Eben 
so, was die Zeit betrifft, Storr Opusc. Acad, Vol. 1. p. 34 sq. 
Hartwig, Apologie der Apokalypse Bd. 4, p, 242 ff., macht 
den Verf. zu einem Christen, der Anf. des 3ten Jabrh. (217) 
geschrieben habe, Kaiser im Anhange zu seiner Schrift 
iiber das Hobelied S. 269. stimmt mit Storr tberein, halt 
aber den Verf, fiir einen Christen. 
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Der gegenwirtige Stand der Beantwortung dieser 
Frage ist dieser: 

Laurence ?), der Verf. in der 1. Ausg. dieser Einl., 
Gfrorer%), Wieseler®) und van der Vlis*) stim- 
men darin tberein, dass die Schrift von einem Jiidischen 
Apokalyptiker verfasst sey, ihr gegenwartiger Text aber 
Christliche Interpolationen erfahren habe. Laurence 
bestimmt die Zeit der Abfassung zwischen 28 u. 25 vor 
Christus. Mir schien in der ersten Ausgabe, dass ein 
Hellenist die Schrift gegen das Ende des 4 Jahrh., nach 
Jerusalems Zerstérung verfasst habe. Nach Gfrédrer 
ist die Schrift yor Domitians Ermordung um d. J. 94 
u. 95 geschrieben. Wieseler stimmt ihm bey. Eben 
so Br. Bauer °), Van der Vlis glaubt aber nachwei- 
sen zu kénnen, dass sie bald nach dem Tode von Jul. 
Ciisar in Agypten verfasst sey, und nihert sich somit, 
was die Zeit betrifft, der Ansicht von Laurence. Streit 
ist also vornehmlich nur daruber, ob die Schrift vor 
oder nach Christus geschrieben sey? So lange das 
Griech. Original fehlt und die Kritik der Ubersetzungen 
unvollendet ist, ist keine evidente Entscheidung zu 
hoffen. 

Daran kann in der That nicht gezweifelt werden, 
dass der Gedanken-Grund und Zusammenhang der 
Schrift durchaus Judisch ist. 

Schon die fingirte apokalyptische Persénlichkeit und 
Situation spricht dafiir, Esra, der Judische Schrift- 
gelehrte vorzugsweise, der Restaurator des alttesta- 
mentlichen Gesetzes, welcher den ganzen Inhalt der alt- 
testam. Schrift in einem Maximum von Inspiration in 
sich trigt, reproducirt und gleichsam abschliesst, ja dazu 


41) Gener. Rem. p. 317 ff. 

2) Jahrh. d. Heils 1. 70 ff. 

3) Die Jahrwochen Daniels 206 ff. 

4) Disput. critic. 477 ff. ; 

5) In der Rec. von van der Vlis Abhandl, in den Ber]. Jahr- 
biich, f. wiss. Kritik 1841, S, 837 ff. 
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noch geheime Offenbarungslehren empfangt 1), also gleich- 
sam das personificirte, ideale Judenthum, — erscheint 
in tiefer Bekummerniss eben nur um sein ewig erwahl- 
tes Volk, voll tiefen Schmerzes uber die Zerstérung der 
heiligen Stadt und ihres Opfercultus, erfiillt von Zorn 
und Hass gegen die ubrigen Volker und zugleich von 
dringender Sehnsucht und Hoffnung auf Wiederherstel- 
lung des Volkes und seines heiligen Gesetzes. Alles im 
Sinn und Styl der Judischen Apokalyptik. Die Christ- 
liche Apokalyptik konnte alttestam. Personen zu Tra- 
gern Christl. Weissagungen machen; aber zumahl in der 
ersten Zeit der Kirche war ihr jeder Prophet des A. B., 
z. B. Jesaias naher,' als Esra. Schon im zweyten Jabr- 
hundert verehrten die Christen Esra als wunderbaren 
Wiederhersteller des A. T. und als Propheten 2), Sie 
folgten darin der schon vorhandenen Jidischen Tradi- 
tion, zum Theil unserem Buche. Aber eine solche Ju- 
dische Verehrung 6) und apokalyptische Stellung Esras, 
wie diese Schrift voraussetzt, ist in einer so frihen Zeit 
der Kirche, in welcher dieselbe nach allen Anzeichen 
geschrieben. seyn musste, bey einem Christ]. Verfasser 
héchst unwahrscheinlich. ; 

Das Motif der Esraischen Apokalypse liegt offenbar 
in den Zeitverhiltnissen des Verfassers, welche, wie 
den Verhiftnissen des historischen Esra analog, so auch 
ganz innerhalb des Judischen Volkes zu liegen scheinen. 


4) Die Christliche Tradition hat zwar aus der Jiidischen schon 
ziemlich friih den Mythus aufgenommen, dass Esra den alit. 
Kanon durch Inspiration reproducirt habe, s. Iren. adv. Haer, 
3, 25. Clem. Alex. Strom. 4. p. 329 u, 342. ed. Col. Basi- 
lius d, Gr. sagt in d. epist. ad Chilon. opp. Tom. 2. p, 742. 
mit deutlicher Anspielung auf unser Buch: ‘Hytatda wed ior, 
vy wo avazmonoas "Kodoas mnousg tas Feomvevorovs PiPlove zQ00- 
vaywate Peov eyosisaro. Aber yon den 70 Geheimbiichern 
will Basilius nichts wissen. 

2) S. d. vorige Anm. 

3) Spaterhin beschuldigt der Koran (s. Boysens Koran K, 9. 
S. 178.) die Juden, dass sie behaupteten, Esra sey der Sobn 
Gottes, wie die Christen sagten, Christus sey der Sohn Goites. 
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Die Weltstellung unseres Apokalyptikers ist ganz, wie 
bey Daniel und Henoch. Er steht in dem Gegensatz 
zwischen dem alttestam. Volke Gottes und den anti- 
theokratischen Vé6lkern und kommt aus diesem Gegen- 
satze keinen Augenblick heraus. Nur bey den Juden 
ist der wahre Name Gottes, sagt er, 3, 34.; nur diese 
beobachten die Gebote Jehovas, die ubrigen Volker nicht 
3,36. Der Verf. weiss in dem echten Texte nichts von 
dem schon erschienenen Messias, Alles Heil, eben nur 
des Volkes, ist nach ihm in dem Gesetz begriindet, und 
seine Messian. Vollendung rein zuktinftig. Zwar hat er 
7, 29. die Vorstellung von dem sterbenden Messias, aber 
in durchaus Judischer Weise, so dass, — wie wir oben 
S. 169 f. gesehen haben, — die Christlichen Leser die 
Stelle erst haben interpoliren mussen, um sie ftir Chri- 
sten verstaindlich zu machen. Der Grund dieser Vor- 
stellung mag im Jesaias C. 53. liegen, und Juden und 
Christen gemeinsam seyn. Allein wie ganz anders has 
ben die Christen, auch die Judenchristen auf dem Grunde 
der Thatsache des Todes Jesu den Gedanken des Jesaias 
gefasst und entwickelt, als die Juden! Unser Verf. denkt 
dartiber ganz in Judischer mythischer Weise. Die Zeit- 
bestimmung der Freudenherrschaft des gegenwartigen 
Messias ist, wie gezeigt, rein Judisch, ganz verschieden 
von der Chronologie und dem Pragmatismus des Juden- 
christlichen Chiliasmus, Eben so gehért die Vorstellung, 
dass der Messias die 10 Stamme besonders sammele und 
in das heilige Land zuriickfuhren werde, ganz und gar 
der Jiidischen Apokalyptik an 2). 

Dazu kommt, dass die durch das Ganze verwebten 
Fragen nach den Rithseln der gétuichen Weltregierung 
rein von dem Judischen Standpuncte ausgehen. war 
bekennt sich der Verf. zu der Lehre von der allgemei- 


4) In der Christl, Apokalyptik werden die Zwélfstimme immer 
als Ganzes gedacht. 
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nen Suindenherrschaft seit Adam, und von dem Tode, als 
der Sundenstrafe 3, 7 ff. 20, 4, 38. 7, 46 ff., ferner zur 
Lehre von einer ewigen Vorherbestimmung, einem ewi- 
gen, Rathschluss Gottes in der Auswahl des Volkes, des 
wahren Israel, 6, 1 ff. Aber man wurde sehr irren, 
wenn man desshalb vermuthen wollte, der Verf. folge 
dem neutestam., insbesondere dem Paulinischen Lehrty- 
pus. Der neutestamentl. Charakter fehlt ganz, nem- 
lich die wesentliche Beziebung auf den Glauben an den 
erschienenen Christus, Jene Fragen und Lehren waren 
schon vor Christi Zeit in der Judischen Schule iiblich, 
und es ist unleugbar, dass die Paulin, Lehrweise, abge- 
schen von ihrem neuen Christlichen Inhalte, aus jener 
stammt. 

C, 13, 9 ff. scheint in der Schilderung des Messias, 
der seine Feinde nicht durch das Schwert, sondern durch 
die Macht seines Geistes uberwindet, so wie in der 
Darstellung des neuen Jerusalems Y. 36., das Christliche 
Element hervortreten zu wollen, Aber kaum klingen 
idealere Vorstellungen an, als alles wieder in die rein 
Jiidische Denk - und Darstellungsweise zuruckfallt. Der 
Verf, erwartet 13, 36 kein jenseitiges, geistiges Jerusa- 
lem, sondern ein neues, disseitiges Zion, welches wun- 
derbar, wie der heilige Berg selbst, nicht von Menschen- 
hinden gemacht ist. 

Endlich kommt in Betracht, dass’ der Verf. in seine 
Schépfungslehre die mythischen Vorstellungen von den 
sechs Theilen festes Land und dem einen Theile Wasser, 
dem Behemoth und Leviathan, als den Urthieren der 
Schépfung einmischt, — Vorstellungen, welche erweis- 
lich der Judischen dogmatischen Tradition angehéren. 
Hiernach scheint ausser allem Zweifel, dass unser Buch 
ein durch und durch Jiidisches Product ist. 

In seiner gegenwiartigen Gestalt zwar ist es nicht 
ohne Christliche Interpolationen. Theils nemlich haben 
die Christlichen Verehrer und Ubersetzer des Buches, 
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seitdem es unter den Christen zu Gebrauch und Ansehn 
gekommen, dasjenige, was ihnen zu Judisch vorkam, 
weggelassen, theils Christ] Deutungen, Glossen u. s. w. 
dazugethan. Von der letzteren Art ist der Zusatz filius 
meus Jesus 7, 28., ferner Cap. 1 u. 2. in der Lat. Uber- 
setzung und die Schlusscapitel derselben C. 15 und 16. 
Von der ersteren Art sind die Auslassungen der Worte 
et morietur filius meus Christus 7, 29. in der Arab. 
Ubersetzung, so wie der 400 Jahre 7, 28. in der Athiopi- 
schen. Vielleicht hat auch die Lat. Ubersetzung wenig- 
stens an einigem, was die von ihr ausgelassene Stelle 
zwischen 7, 35 u. 36. enthalt, Christlichen Anstoss ge- 
nommen.— Sonderbar ist, dass von der Christlichen 
Deutung oder Wendung der einen Ubersetzung in der 
andern oft keine Spur ist. Eine ursprtinglich Christli- 
che Schrift wurde in allen drey Texten constantere 
Merkmahle des Christlichen enthalten, selbst wenn der 
Verf. die Judische Form der grésseren Taiuschung wegen 
nur als Verhullung des Christlichen gebraucht hatte, 
Kurz, der Judische Charakter ist dem Ganzen so tief 
eingepragt, dass man die uberarbeitende Christliche Hand 
uberall leicht entdecken kann. 

Aber in welcher Zeit und unter welchen be- 
stimmten historischen Verhdltnissen ist die 
Schrift entstanden? 

Ihre Griechische Originalitit ist kein Hinderniss, sie 
nach Christus entstanden zu denken. Die Hellenistische 
Litteratur hat auch zur Zeit Christi und in der nach- 
sten Zeit nach Christus, besonders in Agypten, nament- 
lich in Alexandrien, noch einen rein Judischen Zweig, 
wiewohl allerdings je langer je mehr auch in Agypten 
diese Litteratur Christlich wurde, und die Jiidische Lit- 
teratur sich wohl zum Theil aus Widerspruch gegen 
das Christenthum, welches sich die Griech. Weltsprache 
vorzugsweise aneignete, immer mehr wieder nationell 
sprachlich gestaltete. Dieser letztere Umstand kann uns 
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nur dazu bestimmen, die Abfassungszeit unseres Buches, 
wenn es in Griechischer Originalitat erst nach Christus 
entstanden seyn sollte, friiher zu setzen, als die Helle- 
nistische Litteratur, namentlich in Agypten, vorherr- 
schend und allein Christlich wurde, was seit der Mitte 
des zweyten Jahrhunderts geschehen zu seyn scheint. — 

Zu einer naberen Zeitbestimmung fibrt schon das 
oben 1) erérterte, erste sichere Citat bey Clemens 
von Alexandrien. Da dieser die Schrift als eine in der 
Kirche bereits bekannte Judische Prophetie gebraucht, 
so muss sie lingere Zeit vor dem Ende des 2 Jahrh. 7) 
geschrieben seyn. Ejn Judisches Apokryphum aus einer 
Zeit, wo der Gegensatz zwischen dem Judenthum und 
Christenthum schon bestimmt hervorgetreten war, — 
also seit der Paulinischen Epoche, wurde schwerlich 
in der Kirche zu Clemens Zeit schon allgemeinen Ein- 
gang gefunden haben. 

Bestimmteren Aufschluss aber uber die Zeit der Ab- 
fassung giebt die apokalyptische Situation und Chrono- 
logie des Buches. 

Nach 3, 1. empfaingt Esra die Offenbarung uber die 
Zukunft seines Volkes im 30sten Jahre nach der Zer- 
stérung Jerusalems in Babylon, als er auf seinem Lager 
liegt voll tiefen Schmerzes uber die Verwustung Zions, 
die er gesehen, und iiber den iippigen Ubermuth der 
Babylonier. 

Augenscheinlich gehért diese Zeitbestimmung zur apo- 
kalyptischen Fiction. Der Pseudoesra versetzt sich in 
die Zeit des alten Esra, und lasst ihn, wenn wir die 
Jahre von der Zerstérung Jerusalems im J. 588. genau 
rechnen, im J. 558, somit 80 Jahre vor seiner Ruck- 
kehr nach Paliastina, und mehrere 50 Jahre vor dem 
ersten Zuge der riickkehrenden Exulanten unter Seru- 


4) S. 454. 
2) Die Strom., worin das Citat steht, sind nach Cave Hist. 
litter, 1. p. 898 im J. 194 geschrieben. 
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babel (536), die ferne Zukunft seines Volkes schauen !), 
Die Jahresbestimmung scheint rein willkihrlich, wenn 
sie nicht etwa einem prophetischen Typus (vgl. Ezech. 
1, 1.) oder irgend welcher Tradition uber Esras Leben 
folgt. Auf keinen Fall enthalt sie ein irgend sicheres 
chronologisches Moment fur die Untersuchung tiber das 
Alter des Buches. Man hat darin eine typische Bezeich- 
nung des 30sten Jahres nach der Rém. Zerstérung Je- 
rusalems, wo der Verf. gelebt und geschrieben habe, 
finden wollen. “Aber, wenn nicht etwa anderweitige 
Stellen und chronol. Data dafiir entscheiden, der Zu- 
sammenhang 3, 1 ff. gestattet diese Deutung nicht. 
Chronologische Data uber die nichste Vergangenheit und 
Zukunft des Verfassers kénnen wir nach der Sitte sol- 
cher Apokalypsen nur in dem apokalyptischen Gesicht 
Cap. 11 u. 12. zu finden hoffen. 


1) Die Ath. Ubers. hat 4, 14. Ego Sutael, qui appellatus sum 
Ezra; die Arab. Ego Esra, dictus Sealthiel; Cod. Sangerm. 
Ego Salathiel, qui et Ezra. Die vulgdre Lat. Ubers. macht 
nach d. kanon. Esra 7, 1 den Esra (4, 4. vgl. 3, 4. zum Sohne 
des Sarei oder Seraja. Nach der Ath. Arab. und Lat. Ubers. 
im Cod. Sangerm. hatte Esra, wie es scheint, zwey Namen. 
Sealthiel ist nach dem kanon. Esra 3, 2. Nehem. 12, 4. der 
Vater Serubabels. Hiess dieser auch Esra? Nehem. fihrt 
42, 1. einen Zlteren Esra auf, der bey dem ersten Zuge un- 
ter Serubabel war. Aber dieser wird dort bestimmt unter- 
schieden von Sealthiel, dem Vater Serubabels. Die Genea- 
logie und Chronologie des Esra wird sehr verschieden ange- 
geben. Die Tradition schwankt, ja ist confus. S. Eich- 
horns Einl. in d. A. T. Bd. 3. S. 608. Nach Esra 7, 4. 
soll Esra der Sohn des Hohenpriesters Seraja gewesen seyn. 
Dieser kam bey der Zerstérung Jerusalems um, s. 2 KK. 25, 
48. 24. Darnach miisste Esra sehr lange gelebt haben, 3 Esr. 
8, 1. wird er ein Sohn des Azarias (in d. Lat. Ubersetz. des 
Aruel, des Sohnes des Azarias) genannt. Méglich, dass die 
Ubersetzer unseres Buches, welche den Esra durch den Bey- 
namen oder Hauptnamen Salathiel naher bezeichnen, mein- 
ten, das Jahr 30. nach Jerusalems Zerst6rung sey fiir den 
jiingeren Esra ein Anachronismus, und es miisse desshalb ein 
ailterer gemeint seyn. Aber sie legen diesem ebenfalls den 
Titel eines Schreibers des Gesetzes bey. Sie folgen also wohl 
der confusen Tradition, welche den 4lteren und jiingeren 
Esra confundirend, den Esra zu einer langlebenden Person 
machle, 


13* 
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Dariiber kann kein Zweifel seyn, dass der aus dem 
Meere aufsteigende Adler 11, 1. das Rémische Welt- 
reich bezeichnen soll. Daftr spricht nicht nur das be- 
kannte Feldzeichen der weltherrschenden Roma, sondern 
auch die ausdrtickliche Erklarung des deutenden Engels 
12, 11., dass der Adler das vierte Weltreich sey, wel- 
ches der Prophet Daniel gesehen, wortber derselbe aber 
keine nahere Deutung erhalten habe. Nun empfangt 
zwar Daniel uber das vierte Thier, welches er sieht, 
7, 19 ff. bestimmte Erklarung genug, dass man nicht 
zweifeln kann, es sey damit das Griechisch-Macedoni- 
sche Weltreich gemeint. Indessen wurde in der Rémi- 
schen Periode der Judischen Geschichte, besonders seit 
der Rémischen Leidenszeit des Volkes, vielleicht seit 
Jerusalems Eroberung durch Pompejus, die Ansicht im- 
mer mehr allgemein herrschend, dass das vierte Danie- 
lische Weltreich das Rémische sey 1). Dieser Deutung 
folgt unser Verfasser. Daraus aber erhellet, dass der- 
selbe, wenn nicht spater, nicht fruher als in der Mitte 
des 1 Jahrh. vor Christus gelebt und geschrieben haben 
kann. 

Betrachten wir nun das Adlergesicht genauer, so soll 


4) S. Wieseler a. a. O. S, 145 ff. Ausser Matth. 24, 45., 
kommt hier besonders Josephus Archiol. B. 10, C. 9— 
41., wo er iiber die Daniel. Weissagung ausfihrlich spricht, 
in Betracht. Die Stelle 10, 11, 7., wo, nachdem bemerkt 
ist, dass Daniels Weissagung von Antioch. Epiphanes wirk- 
lich erfillt sey, hinzugefiigt wird: Tov avroy dt toomoy Aa- 
venhog xa regi tig tov “Pwouaiwr yysuoviag dvéyoawe zai ore 
vt avrdv ionuwdPnoervas feblt zwar in Rufins Ubersetzung und 
Dr. Wieseler hilt sie desshalb und weil zoyuwPyoera: kein 
unmittelbares Subject hat, fiir eine spitere Glosse. Allein 
Chrysostomus citirt doch die Stelle, und Rufin ist eben kein 
ireuer und kritischer Ubersetzer. Als Italiiner konnte er die 
Stelle nach seiner Art nicht fiir angemessen halten zu iiber- 
setzen. Auch haben sonst alle Handschriflen die Worte und 
das Subject zu gem. ist aus dem Vorhergehenden to %v0g 
leicht zu erginzen, zumahl nach dem Style des Josephus. 
Ausserdem aber ist de b. J. 6, 5, 4. u. 4, 6, 3. deutlich ge- 
nug, dass Josephus die Daniel. Weissagung auf die Roémische 
Zerstérung der Stadt und des Tempels bezog. 
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darin offenbar die Rémische Weltmacht in ihrer Culmi- 
nationszeit geschildert werden, wo sie der Messianischen 
Macht erliegt. Dem Adler werden 12 Schwingen, 3 
Haupter und $ Gegen- oder Unterfedern gegeben. Das 
R. Reich wird also in seiner vollen Weltstellung geschil- 
dert. Jene 12 Hauptfligel sollen nach 12, 14. eine Reihe 
von 12 Kénigen des Reiches bedeuten. In dieser Reihe 
wird der zweyte Kénig naher bezeichnet als der unter 
allen am langsten geherrscht habe. Welche Rémische 
Herrscherreihe ist hier gemeint? Ist die Zwélfzahl ge- 
nau zu nehmen, so kénnen die ersten Rémischen Ké- 
nige, mit denen Rom in der Weltgeschichte zuerst auf- 
tritt, nicht gemeint seyn. Laurence zwar rechnet, 
um die Siebenzahl der Rémischen Kénige auf zwalf zu 
bringen, den Decemvir Appius, den Spurius Mélius, 
Marcus Manlius und die beyden Gracchen noch zu jenen 
12 Flugeln. Aber diese Willkthr richtet sich von selbst. 
Van der Vlis will die Zwélfzahl der Flugel nicht hi- 
storisch genau genommen wissen, sondern nur fur den 
Ausdruck unmittelbar fur die volle naturliche Flu- 
gelgestalt des Adlers, der nach Aldrovandus Ornitholo- 
gie auf jeder Seite 1) 6 Flugelfedern habe, mittelbar 
fiir die volle grosse Macht des Reiches (auctorem signi- 
ficare voluisse magnum, sed non definitum regnum). 
Indessen ist dagegen zu bemerken, dass nach 12, 14. vgl. 
11, 17 ff. die Zwolfzahl ausdrucken soll zwoélf nach 
einander (unus post unum) regierende Kénige, von 
denen der zweyte linger geherrscht habe, als die ande- 
ren alle. Diess lasst auf eine bestimmte historische Herr- 
scherreihe schliessen, welche der Verf. erlebt hat. Un- 
willkthrlich wird man darauf gefihrt, bey der Zwolf- 
zahl der Herrscher an die zwélf ersten R. Kaiser, von 
Casar an gerechnet, zu denken, unter denen Augustus 


4) Mit Recht vermuthet van der Vlis p. 62., dass 41, 20 Lat. 
Ubersetz. statt a dextra parte s. V. 12, a simistra parte zu le- 


sen sey. 
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44 Jahre lang regierte, also linger als Casar und die 
zehn folgenden. 

Dagegen hat van der Vlis darin Recht, dass die 
3 Hiupter und die 8 Unterfedern des Adlers aus der 
Danielischen Schilderung des vierten Thieres mit 10 + 
4 Hérnern Cap.7,7. 8. genommen sind. Unser Verf. zer- 
legt die Danielische Elfzahl nach seiner historischen 
Anschauung von dem Rémischen Reiche seiner Zeit in 
8 Unterfedern (Athiop. Ubers. 11, 25. Haupter) und 3 
Haupter oder Spitzen. Hieraus folgt allerdings, dass 
in der Deutung, wie bey Daniel, Allgemeines und 
Besonderes zu unterscheiden ist. 

Die historische Deutung wird dadurch erschwert, 
dass die Erklarung des Engels Cap. 12., wie es scheint, 
nicht alle historischen Zuge des Gesichtes Cap. 11. wie- 
der aufnimmt, sondern einige fallen lasst. Auch ist 
nicht unmittelbar klar, ob die historischen Hauptmo- 
mente des Gesichts pragmatisch, somit auch chronolo- 
gisch auf einander folgen, oder so, dass jedes spitere 
nur nahere, besondere Bestimmung des friheren ist. 
Das Nattrlichste aber ist, die Hauptmomente des Ge- 
sichts, wie in der Darstellung, so auch geschichtlich in 
der Zeit aufeinanderfolgend zu denken. 

Das erste Hauptmoment in der Darstellung der R. 
Geschichte ist nun die Zwé6lfreihe von Herrschern, von 
denen der zweyte am langsten regiert hat. Hierauf, 
nachdem jene Zwélfzahl gesehen worden ist, folgt im 
Gesicht die Stimme aus dem Inneren, d. h. die Zeit der 
inneren Unruhen, welche das Reich zu zerstéren dro- 
hen, von welchen es sich aber wieder erholt. Darauf 
treten acht Herrscher auf in rascher Aufeinanderfolge 
und von kurzem Regiment; von diesen verschwinden 
zwey schnell von ihrem Platze und verbergen sich un- 
ter dem rechten der drey zur Zeit noch ruhenden Haup- 
ter des Adlerreiches, vier bleiben bis zur letzten Epo- 
che, gehen aber vor derselben unter; zwey bleiben bis 
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zum Ende; das Ende aber selbst tritt ein, wenn die 
drey Haupter oder Spitzen der antitheokratischen Macht 
aufstehen, alle friiheren Gottlosigkeiten tibertreffen, viel 
Neuerungen im Reiche machen, viel Tumult und Schre- 
cken auf der Erde verbreiten. Das gréssere von diesen 
Hauptern, das mittlere, stirbt auf seinem Lager, also nicht 
im Kriege, aber qualvoll, die beyden andern kommen 
durch das Schwert um, nach 11, 35 das linke durch 
das rechte, zuletzt auch dieses, vergl. 12, 281). Da- 
mit treten dann auch wieder die zwey von den acht 
Herrschern, welche unter dem rechten Haupte auf eine 
Zeitlang verborgen gewesen, heryor, aber auch, um un- 
terzugehen mit dem rechten Haupte durch die Erschei- 
nung des Messianischen Léwen. Bey diesem Untergange 
im Messian. Gericht wird das Rémische Weltreich wie- 
der als der eine ganze Adlerleib gedacht, der zur Strafe 
fiir seine Tyranney und Bosheit mit seinen 12 erschreck- 
lichen Flugeln, seinen 8 schlechten Unterfedern und sei- 
nen 3 bésen Hiuptern ganz untergeht. 

Unstreitig lebt und schreibt unser Verf. in der Zeit 
der drey Hiupter und zwar nachdem das gréssere und 
mittlere Haupt bereits verschwunden ist, das rechte das 
linke verschlungen hat und nun allein herrscht mit den 
zwey in ihm verborgenen von den acht Herrschern, Da 
hat der antitheokratische Greuel fur den Verfasser die 
héchste Spitze erreicht, so dass er das Messianische Ge- 
richt und Reich erwartet. 

Was fur ein Stiick Rémischer Geschichte schildert 
nun der Verf. und in welchem Zeitmoment derselben 
schreibt er? 

Man erwartet, dass der Verf. die Rémische Welt- 
geschichte in ganz besonderer Beziehung auf sein Volk 
darstellen, und an bekannte Begebevheiten der Judischen 


4) Nach der Lat. Ubers. Die Ath. u. Arab. baben diesen Vers, 
diesen Zug, nicht. 
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Zeitgeschichte anknipfen werde. Nach solchen wurde 
sich jene Frage leicht beantworten lassen. Allein 11, 
42. sagt er nur im Allgemeinen, der Adler habe die Ge- 
rechten unterdruckt, die Sanftmiithigen verletzt, die 
Burgen der Rechtschaffenen zerstért und ibre Mauern 
erniedrigt. Damit meint er sein Volk. Aber wie all- 
gemein und verschwiegen gleichsam ist diese Beziehung 
auf die Judische Geschichte? Zwar hat man die Acht- 
zahl der Herrscher auf die Judische Herrscherreihe von 
Herodes dem Gr. an gedeutet, aber ohne hinreichenden 
Grund. Und so fehlen uns von dieser Seite die bekann- 
ten Gréssen, um daraus die unbekannten zu berechnen. 

Aber was bedurfen wir auswartiger Orientirungs- 
puncte? Dass unter den zwoélf Rémischen Machthabern 
die Rémische Kaiserreihe von Casar an zu verstehen 
sey, ist, sagt man, ausser Zweifel, da, wie es scheint, 
der zweyte lingst regierende kein anderer seyn kann, 
als der Kaiser Augustus. Hier ist eine sicher bekannte 
Grosse. Rechnen wir nun in dieser Reihe nach der ges 
wéhnlichen Zahlung weiter, so ist der zwélfte Herr- 
scher Domitian (gest. 96.). Aber wie nun weiter? Sind 
die acht Unterfedern und die drey Haupter auch Rémi- 
sche Machthaber nach den zwélfen, so kommen wir, 
wenn wir auch die acht und die drey gleichzeitig setzen, 
in eine zu spate Kaiserzeit herab, wo die sonstigen, auf 
eine fruhere Zeit hin weisenden Erscheinungen des Bu- 
ches unbegreiflich werden. 

Um sich gegen diese Verirrung zu sichern, rechnet 
Gfrérer die zwélf Kaiser von Casar an bis auf das 
Jahr 69., wo nach dem Tode Neros, mit welchem die 
Familie des Augustus ausstarb, in heftigem Partheystreit 
Galba, Otho und Vitellius um den Thron kampften und 
schnell auf einander folgten. Allein so bekommen wir 
nur neun Kaiser. Um die Zwélfzahl mit dem Jahre 
69 voll zu machen, rechnet Gfrérer noch die Neben- 
personen in jener Kaisertragédie, den Vindex, Nymphi- 
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dius und Piso, dazu. Fiir diese Conjectur spricht, dass 
die Zw6lfzahl C. 12, 16. 17 ff. unmittelbar mit dem in- 
neren Zerwurfnisse des Reiches in Verbindung gesetzt 
wird, auch, dass 11, 20 ff. gesagt wird, einige von den 
Zwo6lfen hatten nur kurz regiert (Galba, Otho und Vi- 
tellius), andere aber hatten die Herrschaft erstrebt, aber 
nicht erlangt (Vindex, Nymphidius und Piso). 

Allein schon das macht bedenklich, dass ein Juidi- 
scher Mann die sonst wenig genannten Nebenpersonen 
zur ordentlichen Kaiserreihe mitgerechnet haben soll. 
Die Hauptsache aber ist, dass der Verf., wenn er so 
gerechnet hitte, die innere Reichserschttterung nicht 
nach der geschlossenen Zwélfreihe 12, 17 ff.,- sonderh 
unter den sechs letzten Hauptfedern eintreten lassen 
musste. 

Die acht Herrscher sollen ferner nach Gfrérer 
acht Judische Machthaber seyn, nemlich Herodes d. Gr., 
Agrippa 1., Eleazar, Joh. von Gischala, Simon Bar- 
Giora, Joh. von Idumia, Agrippa 2. und Berenice. Durch 
diese Annahme wird die Schwierigkeit allerdings besei- 
tigt, welche entsteht, wenn die acht Herrscher mit den 
zwolfen zu einer Reihe Rémischer Machthaber von Ju- 
lius Casar an verbunden werden. Allein die Darstel- 
lung Esras enthalt nicht die geringste Spur davon, dass 
die acht Herrscher als auswirtige, insbesondere Judische 
Machthaber angesehen werden sollen. Im Gegentheil 
werden sie ganz deutlich in Verbindung mit den 3 Haup- 
tern als Rémische Machthaber gedacht und dienen zur 
genaueren Charakteristik des Rémerreiches in der Zeit 
der 3 Haupter. Dazu kommt, dass diese Judische Herr- 
scherreihe ganz willkuhrlich zusammengebracht ist, Ar- 
chelaus, Philippus und Antipas, die Séhne und Nach- 
folger Herodes des Gr., ohne Grund ausgelassen wer- 
den, ja sogar ein Weib, die Berenice, mit darunter ge- 
zahlt wird. Aber von der anderen Seite gewinnt Gfré- 
rers Deutung dadurch wieder an Wabrscheinlichkeit, 
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dass er die 3 Haupter von den auf die Zerruttung des 
Reiches. unter den lletzten der zw6lf Herrscher folgen- 
den drey Flaviern, Vespasian, Titus und Domitian ver- 
steht. Hat der Verf., wie Gfroérer annimmt, unter | 
Domitian geschrieben, so stimmt damit zusammen, dass 
nach 11, 9 ff. 12, 28 ff. die drey Haupter kurz yor der 
Messianischen Epoche erscheinen, das letzte von ihnen 
aber in den Tagen cles Messias fallen soll, als der ei- 
gentliche Antichrist, wozu sich Domitian einigermassen 
schickt. Indessen wenn diese Erklirung dadurch ge- 
stutzt wird, dass er das Schweigen der drey Haupter 
(tacentia), auf die charakteristische Schweigsamkeit des 
Vespasian und auf das zulallige Zusammenklingen des 
Lat. Namens Domitian mit dem Hebr. p25 (schweigen) 
bezieht, so ist diess eine sehr gebrechliche Stutze. Man 
kann einem Apokalyptiker viel wunderliche Spielerey 
zutrauen, Aber abgesehen davon, dass Titus bey dem 
Schweigen leer ausgeht, so hat van der Vlis das 
Schweigen oder Ruhen der drey Haupter (quiescentia) 
viel richtiger davon erklirt, dass sie nach dem Gesicht 
ruhen sollen, bis ihre Herrscherzeit kommt. Die Haupt- 
bedenklichkeit gegen Gfrdrers Erklarung ist aber die, 
dass, wenn man auch dem Apokalyptiker zutrauet, dass 
er eine Familie, unter deren Herrschaft Jerusalem zer- 
stért ist, fur den Gipfel aller antitheokratischen Gott- 
losigkeit angesehen, doch unbegreiflich bleibt, wie er 
dann nicht den Greuel der Verwustung der Stadt und 
des Heiligthumes nach dem Danielischen Typus, dem er 
folgt, recht bestimmt sollte hervorgehoben haben. Statt 
dessen stellt er die 3 Hiaupter als diejenigen dar, welche 
eben das Rémische Reich seinem Untergange gerade- 
zu entgegenfuhren, was doch von den drey Flaviern 
auch kein noch so zelotischer Jude sagen konnte. 

Das Buch kann nicht nach der Rémischen Zerst6- 
rung Jerusalems verfasst seyn, weil der Verf., der so 
an seiner heiligen Stadt hangt, von dem letzten Kampf 
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des theokratischen Reiches mit dem Rém. Weltreiche, 
somit yon der Zerstérung der heil. Stadt nicht schwei- 
gen konnte. Zwar sagt man, 1, 1—29. 10, 28—36. 12, 
44 ff. setze der Verf. die Zerstérung der Stadt und des 
Tempels voraus +). Aber diese Stellen beziehen sich auf 
die fingirte Situation des alteren Esra nach der Babyl. 
Zerstérung.— Auch meine ich, dass, wenn der Verf. 
die Rémische Zerstérung Jerusalems in dem Gesicht C. 
11 und 12. vorausgesetzt hatte, er dann auch in die 
Schilderung der Messian. Uberwindung Roms den Wie- 
deraufbau Zions hatte aufmehmen miissen. Das thut er 
aber weder 11, 46., noch 12, 34., wo nur von der Be- 
freyung und Begluckung des Volkes tberhaupt die Rede 
ist. 


Ist diess nun richtig, so werden wir schon da- 
durch genéthigt, bey der chronologischen Erklarung von 
der Rémischen Kaiserzeit seit César ganz abzusehen und 
das Stuck Rémischer Geschichte, welches der Apoka- 
lyptiker beschreibt, yor der Kaiserzeit zu suchen. 

Nach wiederholter Prufung finde ich rathsam, hier- 
bey nicht yon den zwélf Hauptflugeln des Adlers, wo die 
bekannte Grésse héchst problematisch ist, auszugehen, 
sondern zu versuchen, ob nicht der Endpunct des Ge- 
sichts, die Erscheinung der 3 Hiaupter, einen festeren 
Ausgangspunct bietet. 

Die drey Hiupter haben etwas. Zusammengehdriges ; 
sie stellen eine zusammenhingende Reihe, eine bestimmte 
Periode der Rémischen Geschichte dar. Es liegt nahe, 
an die Zeit der Rémischen Triumvirate zu denken. Wir 
ziblen zwey solcher Triumvirate, das erste das des Pom- 
pejus, Crassus und Casar im J. 60., welches nach dem 
Tode des Crassus 59 ein Duumvirat wurde; das zweyte, 
das Triumvirat des Octavianus, Antonius und Lepidus, 
nach Cisars Tode 44. Ehe wir noch entscheiden, wel- 
ches yon diesen beyden der Apokalyptiker gemeint habe, 


4) Br. Bauer a. a. O. S, 845 f. 
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oder ob keins von beyden, sondern ein daraus apoka- 
lyptisch gebildetes, mussen wir darauf aufmerksam ma- 
chen, dass die Zeit dieser Triumvirate im Allgemei-. 
nen der Schilderung des Apokalyptikers von 12,17 an 
vollig entspricht. 

Es war die Zeit der gréssten Neuerungen, Umwiél- 
zungen im Reiche, grosser Bedruckungen der Volker, 
uberhaupt die Zeit des gréssten Verderbens. Ein Ju- 
discher Mann, der diese Zeit erlebte, konnte wohl 
daran denken, die Spitze der Greuel und damit das 
Messianische Endgericht darin zu finden. Es ist die 
Zeit der Rémischen Geschichte, welche ihre Anfangs- 
epoche in dem sogen. ersten burgerlichen Kriege zwi- 
schen Sulla und Marius hat. Dieser Krieg brachte das 
Reich an den Rand des Abgrundes, aber die Ubermacht 
Sullas hob es wieder empor, vgl. 12,18. Auch scheint 
diese Periode besonders geeignet, die Erscheinung der 
acht Unterfedern in ihrem Verhaltnisse zu den drey 
Hauptern des Adlers zu verstehen und historisch zu 
deuten. 

Versuchen wir nun, aus der Zeit von Sulla bis auf 
das letzte Triumvirat, das Gesicht genauer zu deuten, 
so schickt sich die Schilderung und Erklarung der drey 
Haupter 12, 26 ff. zu keinem der beyden sogenannten 
Triumvirate. Das eine dieser Haupter oder Machthaber 
soll nach 12, 26 ff. auf seinem Bette sterben, aber un- 
ter Qualen, die beyden anderen aber durch das Schwert, 
d. h. wohl im Kriege, umkommen. Von dem ersten 
Triumvirate stirbt keiner auf seinem Bette. Crassus 
wird unter den Parthern ermordet, ebenso werden Pom- 
pejus und Ciasar ermordet. Von dem zweyten Trium- 
virate stirbt zwar Lepidus nicht im Kriege, aber auch 
Octavianus nicht, sondern nur Antonius sturzt sich in 
sein Schwert, und die beyden anderen sterben gerade 
nicht unter Qualen. 

Der auf seinem Bette unter Qualen sterbende Haupt- 
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machthaber kann kein anderer seyn, als Sulla, der be- 
kanntlich an einer eben so ekelhaften als qualvollen 
Krankheit im J. 78. starb. Ist diess nun ein sicherer 
Punct der Geschichte, so wird wahrscheinlich, dass der 
Verf. unter den drey Hiuptern Sulla, Pompejus und 
Casar, also ein frey gebildetes apokalyptisches, gleichsam 
successives Triumvirat verstanden hat. Diess waren die 
hervorragendsten Gréssen des R. Weltreiches zu seiner 
Zeit. Aber Sulla war bereits vortiber, Unser Verf. 
lebt und schreibt in der Zeit des Pompejus und Casar. 
Jener ist ihm das linke, dieser das rechte Haupt. Das 
mittlere, Sulla, ist das gréssere, altere, welches fruher 
verschwindet. Cisar besiegte den Pompejus, was der 
Verf. in dem Gesichte schauet 11, 35., wo das rechte 
Haupt das linke verschlingt. So ist das rechte Allein- 
herrscher geworden, gegen den nach der apokalyptischen 
Vision der Messian. Léwe hervorbricht, um in ihm das 
ganze Weltreich zu zerstéren. Diess ist die Messian. 
Hoffnung des Verf., der also nach Pompejus Tode ge- 
schrieben zu haben scheint. 


Die acht Unterfedern deute ich hiernach yon den 
Nebenpersonen in dem historischen Drama seit Sulla, 
welche sich auch zur Herrschaft zu erheben suchen, aber 
sie nicht erlangen und den drey Hauptern untergeord- 
net bleiben. Zwey von denselben gehen schon zu Sullas 
Zeit unter; es kénnen Marius und Cinna seyn. Zwey 
andere, welche sich zum rechten Haupte halten, mégen 
Antonius und Lepidus oder Octavianus seyn, welche der 
Verf. mit diesem Haupte bey dem Anfange -des Mess. 
Gerichts 1) untergehend denkt, vgl. 12, 30. (Ath. 35.). 
Die vier ubrigen werden nicht naler charakterisirt; es 


4) Die Ath. Ubersetz. hat: Hi sunt, quos conservavit allissimus 
in finem suum, in quibus erit inilium finis, et erit magna 
turbatio, ut vidisti —; die Lat. hat — statt der letzten Worte, 
in quibus u, ff. hoc est regnum exile et turbationis plenum. 
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sind wohl die Mitspieler ia dem Triumvirate von Cras- 
sus, Pompejus und Casar. . 

Wie aber sind nun hiernach die zwélf Hauptfligel 
des Adlers zu deuten? — Ihre Herrschaft war nach 
der Darstellung zu Ende, als sich die drey Haupter und 
die acht Unterfedern erhoben. Ja nach 11, 22 f. sind 
mit ihnen auch die zwey ersten Unterfedern, welche 
sich erheben, verschwunden, was darauf hinweisen miéchte, 
dass der Verf. die genauere Schilderung der Rém. Ge- 
schichte mit Sullas Alleinherrschaft beginnt. Jir haben 
also bey den zwélf Hauptfedern an die Herrscherreihe 
Roms vor dem Auftreten Sullas zu denken. Diess ist 
die Reihe von Herrschern, womit Rom in die Weltge- 
schichte eintrat und durch welche es sich zur vierten 
Weltmacht erhob, s.11, 2. Diese Reihe bezeichnet also 
die Periode der vollen Bluthe der Rémischen Weltmacht 
vor Sulla, die Reihe der drey und acht Machthaber die 
Periode nach Sulla, in welcher der Verf. lebte, aber 
gegen das Ende derselben, welches mit Casar fiir ihn 
eintritt. Ist diess richtig, so wird allerdings wahrschein- 
lich, dass die Zwélfzahl, wie van der Vlis meint, die 
allgemeine “Bedeutung der vollen Adlerschwingen des 
Rom. Reiches in seiner ersten Periode hat. Méglich, 
dass die Zwélfzahl der Schwingen mit der Sage von den 
Auspicien des Romulus und Remus bey der Grindung 
der Stadt irgendwie zusammenhangt. Das entscheidende 
Augurium des Romulus von den 12 Geyern kénnte den 
Verf. auf die 12 Schwingen gefuhrt haben !). Der Verf. 


1) S. Liv. 4, 7. Wgl. Niebubrs R. Gesch. 4. S. 220, 2te Ausg. 
Hier heisst es: ,,Dieses Augurium der zwélf Schicksalsvogel 
scheint urspriinglich dichterischer Ausdruck etruskischer Weis- 
sagung gewesen zu seyn, dass Rom 42 Siakeln Zeit zugetheilt 
waren.— Die Weissagung ward nie vergessen und erfiillte 
im 12 Jabrh. der Stadt, welches zwischen dem vierten und 
fiinften unserer Zeitrechnung getheilt ist, alle Anbinger der 
alten Religion mit Furcht, da alles sich sichthar zum Unter- 
gang neigte und ihr Glaube unterdriickt ward.” — Niebuhr 
zeigt, wie diese 12 Sikeln verschieden berechnet werden kén- 
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charakterisirt diese Periode nur im A.Jgemeinen, als die 
Zeit der Kénige oder Machthaber, welche voriiber sind. 
Aber die nihere Charakteristik des zyveyten in dieser 
Reihe? Man kénnte dabey an Numa denken. Dieser, 
der dem Rémischen Staate die erste Religionsverfassung 
gab, interessirte vielleicht den Apokalyptiker besonders. 
Sein Name und Rubm war auch wohl dem auslindischen 
Manne bekannt. Numa regierte auch nach der Tradi- 
tion des Livius?) 43 Jahre linger als Romulus. Aber 
Servius Tullius regierte nach Livius®) noch ein Jahr 
langer. Also schickt sich dazu nicht, was 11, 17. ge- 
sagt wird: Nemo post te tenebit tempus tuum, sed 1ec 
dimidium ejus. Diese Charakteristik stimmt also nicht. 
Sie stimmt nur zu Augustus, dem zweyten Kaiser, und 
der Kaiserreihe, wiewohl auch nicht ganzlich, denn ‘Li- 
berius regierte 23 Jahre. Auch ist, wenn man die Zwélf- 
zahl der Rémischen Herrscher von der Zeit vor Sulla 
versteht, immer schwierig, zu den sieben Kénigen die 
anderen funf aus der langen Reihe der Consuln oder 
etwa Dictatoren herauszufinden. Gleichwohl werden 
wir, wie gesagt, genothigt, die Zwélfzahl vor Sulla zu 
setzen. Wan der Vlis lasst jene Schwierigkeit, welche 
die Charakteristik des zweyten Herrschers von den zwo6l- 
fen hat, unberuhrt, und beruhigt sich mit der Bemer- 
kung: Quum (auctori) cognitum esset, secundum regem 


nen, dass aber die Zeit auf jeden Fall in der letzten Halfte 
des 6ten Jabrh. uns. Zeitrechnung verlaufe, wo das alte Rom 
in dem geistlichen unterging. Am Schlusse fiigt er hinzu: 
»Vielleicht wiirde ein etruscischer Aruspex die 6 dem recht- 
missigen Augurium des Remus entsprechenden Sikeln durch 
die Dauer der gesetzlichen und freyen Verfassung erklart und 
sie bis zu den Sullanischen oder den Casarischen Zeiten ge- 
zahlt haben: denn jede Deutung einer Weissagung fordert 
freyen Raum, und diese bitte sich auf beyde Weisen recht- 
fertigen lassen.” Wie nun? Kénnte ein Jiidischer Apoka- 
lyptiker nicht nach seiner Weise die Zwolfzabl bis zur Sul- 
lanischen oder Cisarischen Zeit gedeutet haben? Ich weiss 
freylich nicht nach welcher apokalyptischen Chronologie. 

1) 1, 21. 

2) 1, 31. 
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diutius, quam caeteros, regnasse, non poterat non hoc 
simul notare. Caeterum de prioribus regibus, consuli- 
busque — nihil aliud ei cognitum fuit, nisi quod non 
nulli fuerint, qui regnare conati sunt, attamen imperio 
non sunt gavisi. Aber uber jenen zweyten Kénig war 
der Verf. dann im Irrthum, und wir wissen keine Tra- 
dition, der er dabey gefolgt seyn kénnte. 

Wer nun an der Lésung dieses Rithsels verzweifelt, 
der kénnte der Vermuthung Raum geben, dass das Ge- 
sicht Cap. 11. und die Deutung Cap. 12. spatere Inter- 
polationen erfahren habe. Warum nicht? Wenn der 
Verfasser ursprunglich dem Adler nur die vollen zwélf 
Schwingen gegeben, um den vollen Herrscherflug Roms 
tuber die Welt zu bezeichnen, und nach Danielischem 
Vorbilde die Elfzahl, in acht und drey zerlegt, zur na- 
heren Charakteristik der Periode von Sulla an, in der 
er lebte, gebraucht hatte, so wire das Gesicht klar. 
Alles, was in dem heutigen Texte zur naheren Charak- 
teristik der zw6lf Schwingen gesagt wird, sowohl in 
dem Gesicht €. 11., als in der Deutung C. 12., kénnte 
der spiteren Christlichen Uberarbeitung und Deutung 
auf die Rémische Kaiserzeit angehdren. Fur diese Ver- 
muthung scheint erstlich zu sprechen der Mangel an 
Klarem Zusammenhange Cap. 11, 11 und 12. Hier ist 
zweifelhaft, ob die Schilderung der einzelnen Federn 
von V. 12—21. sich auf die V. 11. bezeichneten acht 
Federn oder die zwélf Schwingen hezieht. Liest man 
von V. 11. gleich zu V. 24. (Lat. Ubersetz.) heruber 
und setzt statt de sex pennaculis, de octo, so ist al- 
les klar und leicht. Dabey ist nicht zu tbersehen, dass 
V.12 ff., die Erhebung der zwélf Federn, und V. 25 ff., 
die Erhebung der acht, parallel gebildet ist. Sodann 
scheint dafur zu sprechen, dass in der Deutung 12, 13 ff. 
die zwélf Federn viel kirzer und allgemeiner charak- 
terisirt werden und vieles ausgelassen ist, was in dem 
Gesicht 11, 12 ff. von denselben gesagt wird. Die Deu- 
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tung 12, 13 ff. eilt fast sichtlich yon den 12 Federn 
fort zu der Deutung der Stimme aus dem Inneren des 
Adlers, der drey Haupter und der acht Unterfedern. 

Wie es sich aber auch damit verhalten mige, die 
bisherige Erérterung setzt es, meine ich, ausser Zwei- 
fel, dass das Buch vor der Rém. Zerstérung Jerusalems 
und zwar in der Epoche Casars, also vor Christus ge- 
schrieben ist, in einer Zeit, wo, wie die Sibyllinen zei- 
gen+), die Apokalyptik unter den Juden die Rémische 
Zeitgeschichte aufmerksam betrachtete und die Zeichen 
des Unterganges dieses Weltreiches nach der damahligen 
Deutung der Danielischen Weissagung erforschte. 

Aber uber die streitige Auslegung des Gesichts Cap. 
11 und 12. entscheidet vielleicht die Stelle 14, 11. 12., 
wonach von den zeln Theilen des Weltlaufes neun 
und ein halb Theil bereits verflossen sind und nur 
noch die Hialfte des zehnten Theiles bevorsteht. Méig- 
lich, dass die apokalyptische Suspension oder auch Vor- 
sicht verlangte, erst gegen das Ende des Buches die 
Zeit naher zu bestimmen. 

Der zehntheilige Weltlauf ist der vormessianische 
(ciav obvog). Da der Verf. den Daniel zum Vorbilde 
hat, so ist zu vermuthen, dass seine Weltrechnung ir- 
gend wie mit der Danielischen zusammenhingt. Dieser 
Zusammevhang wird 6, 16. (Ath. Ubers. vgl. d. Arab.) 
ausdriicklich bemerkt 2). Abhnlich theilt den ganzen 
Weltlauf in zehn Wochen nach Danielischem Typus der 
Verf. des Buches Henoch. Es war gewdéhnlich, den gan- 
zen Weltverlauf von der Schépfung bis zur absoluten 
Vollendung, nach Daniel. Zahlenverhaltniss 7 % 10, zu 
7000 Jahren zu rechnen, so dass die vormessianische 
Zeit (der aidy obt0c) die ersten 6000 Jahre, die Mes- 
sianische (der efoy péddwy) das letzte Jabrtausend be- 


1) Vel. § 10. S. 79 f. 
2) Vgl. S. 171. Not. 1. 
Liieke Comment. Th. 1¥. 1. 2. Anfl. 14 
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fasst. Aber die 6000 Jabre wurden verschieden einge- 
theilt. Unser Verf. scheint dieselben in 10 gleiche 
Theile (nach der anderen, aber falschen Leseart in 12) 
zu theilen, somit jeden Theil zu 600 Jahren zu berech- 
nen. Hiernach waren fur ihn nach 14, 11. schon 91/ 
Theile, also 5700 Jahre verflossen und bis zur Erschei- 
nung des Messias noch 300 Jahre ubrig. Josephus hat 
nach seiner Weltrechnung etwa um das Jahr 5000 der 
Welt geschrieben 1). Folgt unser Verf. derselben Chro- 
nologie, so hat er viele Jahrhunderte nach Christi Ge- 
burt gelebt. Man setzte die Erscheinung Christi nach 
Jiidischem Calcul in das Weltjahr 55007). Sonach hitte 
der Verf. 200 Jahre nach Christus geschrieben, was nach 
dem ganzen Inhalte und der Geschichte unseres Buches 
zu spat ist. Hat aber der Verf., wie Dr. Wieseler 
annimmt, die 6000 Jahre zu 12 Theilen zu 500 Jahren 
gerechnet, und sind davon bereits 101/, Theile verflossen, 
so hat er 5250 gelebt, was, wenn der Messias 5500 
erschienen seyn soll, zu fruh vor Christus seyn wurde. 
Aber die Emendation von 14, 11. 12., worauf Dr. Wie- 
selers Berechnung beruht, hat keinen hinreichenden 
Grund. Ausserdem fragt sich, ob der Verf., da er die 
Messianische Periode 7, 28. zu 400 Jahren rechnet, die 
Perioden oder Theile nicht zu 400 Jahren gerechnet hat. 
Hiernach wurde er die vormessian. Weltdauer auf 4000 
Jahre setzen. Wenn nach dieser Rechnung 91/, Theile 
schon verflossen sind, so wurde der Verf. um die Zeit 
von 3800 gelebt haben, Das wire in Bausch und Bo- 
gen gerechnet, nach der Weltire, welcher z. B. J. A. 
Bengel 5) folgt, etwa die Zeit des Pompejus und Ci- 
sar. Diess wurde dann mit der obigen Deutung des 
Gesichtes Cap. 11 und 12. ungefahr stimmen. 

Indessen ist hier alles schwankend. Bey der Man- 


4) Contr. Apion. 4, 41. 
2) S. Gfrérer a. a. O. 2. S, 240 ff. 
3) Ordo temporum cap. 4. 
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nigfaltigkeit der damahligen Berechnung der Weltiren 1 
kénnen wir gar nicht mit Gewissheit sagen, welche Be- 
rechnung der Verf. befolgt. Auch fragt sich, ob er -wirk- 
lich zehn gleiche Theile angenommen hat, ob nicht 
ungleiche, wie das Buch Henoch2). Und so kénnen 
wir auch die 9!/, Theile 14, 11. nicht mit Sicherheit 
bestimmen, und missen es aufgeben, den Streit der 
Meinungen tiber das Gesicht Cap. 11 u. 12. durch diese 
Stelle entscheiden zu wollen. 

Was nun endlich das Vaterland des Buches be- 
trifft, so hat die Vermuthung, dass dasselbe in Agypten 
geschrieben sey 5), am meisten fir sich. 

Dass der chronologische Schluss des Buches in der 
Arab. und Ath, Ubers. der besonders yon den Agypti- 
schen Juden gebrauchten Schépfungsiire folgt, ist kein 
sicheres Argument dafur, da die Authentie dieses Schlusses 
zweifelhaft gemacht werden kann. Auch dass Clemens 
von Alex. unser Buch schon kennt und gebraucht, liisst 
sich erklaren, auch wenn das Buch ursprtnglich in Pa- 
lastina geschrieben wire. Ist es vor Christus geschrie- 
ben, so hatte es bis zum zweyten Jahrhundert nach 
Christus Zeit genug, in Alexandrien bekannt und ver- 
breitet zu werden. Aber wenn die Griech. Originalitit 
sicher ist, so ist schon desswegen der Alexandrinische 
Ursprung wahrscheinlich. Noch mehr spricht dafur die 
Beziehung des Gesichts Cap. 11 und 12. auf die Beson- 
derheiten der Rémischen Zeitgeschichte. Von dieser 
wurden gerade in der Zeit, wo nach dem Obigen das 
Buch geschrieben zu seyn scheint, die Agyptischen Juden 
unmittelbar berthrt, und hatten mehr Kunde, als die 
Palistinensischen. Daher auch in den Jidischen Sibyl- 


1) S, Gfrérer Jahrb. d. Heils 2. 210 ff. vgl. Wieselera. a.O. 
S. 220. Not. a. 

2) S. §& 41. S. 135 f. 

3) Vgl. Semlers theol. Briefe. 1 Samml. S. 194 ff. Corrodis 
Versuch einer Beleucht. d. Gesch. d. Jiid. u. Christl. Kanons. 
Th. 4. S. 156 f&£ Van der Vlis, disput. crit. p, 177 ff, 
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linen die nicht seltenen Beziehungen auf die Besonder- 
heiten der Rémisch igyptischen Zeitgeschichte 1). Ware 
das Buch in Paliastina geschrieben, so wurden wohl die 
Palastinensischen Beziehungen, abnlich, wie im Buche 
Henoch, mehr hervortreten. Nun werden freylich auch 
die Agyptischen Zeitverhdltnisse in unserem Esra gar 
nicht hervorgehoben. Allein diess erklart sich, wie mir 
scheint, aus dem Stoffe und der apokalyptischen Fiction 
des Esra. 

Der spitere Zusatz Cap. 15 u. 16. in der Latein. 
Ubersetzung ist offenbar in Agypten geschrieben. Das 
Agyptische Interesse tritt 15, 10 ff und 16, 1 ff. deut- 
lich genug hervor. Eben so in dem spiateren Zusatze 
Cap. 1 u. 2., nemlich 1, 7. 18. Da der Verf. ausser- 
dem 1,11. Tyrus und Sidon im Orient liegend denkt, 
so ist wohl ausser Zweifel, dass auch diese Capitel in 
Agypten geschrieben sind. Auch ist zu bemerken, dass 
die beyden letzten Capitel in ihren Weherufen 15, 12. 
16, 1. ganz den Ton der Alexandrinisch-Jidischen und 
Christlichen Sibyllinen haben. Wenn nun aber van 
der Vlis aus dem Agyptischen Ursprunge, besonders 
der angehangten beyden letzten Capitel, auf den Agyp- 
tischen Ursprung des Hauptwerkes schliesst, so ist die- 
ser Schluss zwar nicht durchaus unstatthaft, allein, da 
wir nicht wissen, wann die Zusatze vorn und hinten 
gemacht sind, ohne gehérige Sicherheit. Man kann zu- 
nichst nur sagen, als diese Zusiitze gemacht wurden, 
musste das Buch Esra in Agypten bekannt und verbrei- 
tet seyn. Diess ist aber auch denkbar, wenn es in Pa- 
listina entstanden, erst durch eine Griech. Ubersetzung 
in Agypten verbreitet worden wire. 


4) S. §. 40. 


§. 13. Die Christliche Apokalyptik. 213 


oe 26. 

Die Christliche Apokalyptik; ihre Epochen und Perioden. 

1. Die Apokalypse des Esra hat uns in der Ge- 
schichte der apokalyptischen Litteratur, wo nicht schon 
uber die Zeit Christi hinaus, doch auf jeden Fall in die 
unmittelbare Nihe derselben gefiihrt. 

Mit der Erscheinung Jesu Christi hat weltgeschichtlich 
die alttestamentliche, Judische Prophetie und Apo- 
kalypse ihr von Gott geordnetes Endziel erreicht. Wie 
in ihm die wesentliche Weissagung des alten Bundes 
erfullt ist, so ist auch in ihm die wesentliche Wahr- 
heit der alttestam. Apokalyptik vollkommen befriedi- 
gende Wirklichkeit, oder die Messianische Zukunft 
reale Gegenwart geworden. Wenn diess im abso- 
luten Sinne gélte, so hatte mit Christo auch alle be- 
rechtigte Prophetie und Apokalyptik schlechthin aufhé- 
ren mussen. Aber die Erscheinung Christi hebt nur die 
alttestamentliche Prophetie, auf, setzt aber dafur, wie 
oben gezeigt ist 1), die neutestamentliche, Christliche 
ein. Mit der historischen Gegenwart Christi ist eine 
neue, idealere Zukunft, wie mit dem Glauben an ihn 
eine neue, idealere Hoffnung entstanden. Das ideale 
Gottesreich Christi hat einen so unendlichen Inhalt, dass 
auch die zeitliche Erscheinung des vollkommenen Got- 
tessohnes ihn nicht erschdpft, sondern nur den vollkom- 
menen Anfang zu einer unendlichen Vollendungszukunft 
setzt. So entsteht mit Christo nothwendig die neue 
Christliche Prophetie und Apokalyptik, welche dem- 
nach auf dem Grunde der historischen Erscheinung 
Christi, als der vollkommenen Erfillung der alttestam. 
Weissagung, die Zukunft der Christlichen Reichsvollen- 
dung, in und mit der Wiederkunft Christi in der Zeit 
zur strafenden und errettenden Vollendung seines kam- 
pfenden, leidenden Reiches, enthiillt. So wesentlich und 


TT 
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authentisch ist dieselbe im Zusammenhange des Evan- 
geliums, dass Christus selber schon ihren Grundgedan- 
ken ausspricht als wesentlichen Bestandtheil seiner Lehre. 

2. Betrachten wir nun die eschatologischen, apoka- 
lyptischen Ausspriiche und Reden Jesu in den Evange- 
lien, insbesondere Matth. 24. 25. vgl. 10, 25. 16, 27. 
28. 26, 64 ff., und die betreffenden Johanneischen Stel- 
len, 14, 21 ff. 16, 7 ff. genauer, so fordert die histo- 
rische Auslegung und Kritik, darin Inhalt und Darstel- 
lungsform, und in dieser wiederum den ursprunglichen 
Ausdruck des Herrn und die spatere Conception und 
Formulirung der evangelischen Relation gewissenhaft zu 
unterscheiden. 

Die apokalyptische Gedankensubstanz Christi ist aber 
diese, dass das Gottesreich Christi in der Weltgeschichte 
seine gesetzlichen Entwicklungs-Epochen und Perioden 
habe, dass es in dieser geschichtlichen Entwicklung an 
seine Person, insbesondere an die verklirte Gegenwart 
derselben, unaufldslich geknupft sey, dass in dem Grade, 
in welchem die Gegenwart Christi in dem inneren und 
dusseren Leben der Welt sich verbreite und wirksam 
sey, das Reich sein absolutes Vollendungsziel erreichen 
werde; ferner, dass es in diesem Gange durch die Welt- 
geschichte mit der unglaubigen Welt kimpfen, dieselbe 
aber kraft seiner ewigen Macht uberwinden werde; so- 
dann, dass es von dem ersten Augenblick an, wo es in 
die Welt eintritt, seiner Natur nach auch ein Gericht 
in die Welt bringe, in welchem es in immer grésserem 
Umfange und in immer tiefer dringender Scheidung zwi- 
schen sich und der Welt, zwischen dem Guten und Bé- 
sen, an allem Widergéttlichen und Widerchristlichen 
das heilige Strafgericht vollziehe, alle Keime des gétt- 
lichen Lebens in der Welt aber sammele, verbinde, 
vollende; endlich, dass es, indem es den Gegensatz zwi- 
schen dem diesseitigen unvollkommenen und leidenden 
und dem jenseitigen, vollkommenen und heilig seligen 
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Leben yon der Macht der Siinde, die beydes trennt, 
erlése, auch je linger je mehr Himmel und Erde, die 
jenseitige und diesseitige Gemeinde zu Liner heiligen 
und seligen Reichsgemeinschaft verbinde, worin, wie 
keine Sunde, auch kein Tod mehr sey, und somit die 
Welt, indem sie ganz Gottes und Christi geworden, 
vollendet werde, wozu sie geschaffen worden. 

Indem Christus diese prophetischen Gedanken seinen 
Jungern zur Begriindung ihrer Hoffnung mittheilte, 
knupfte er, um ihnen dieselben naher zu bringen, an 
die Judischen prophetischen und apokalyptischen Vor- 
stellungen seiner Zeit an. Er nahm die alttestamentli- 
chen und spateren Judischen apokalyptischen Gedanken- 
formen, sofern sie eben fiir seine neutestam. Wahrheit 
Analogie und Vorbild waren, in seine Darstellung auf, 
und gab so seiner apokalyptischen Darstellung eine alt- 
testam. und Judische Form. Mier aber ist besonders 
Zweyerley zu beachten: 

Erstlich, da die erste Erscheinung Christi zur Er- 
fullung, Vollendung der alttestam. Zeit und zur Stif- 
tung seines Reiches wesentlich nach denselben Gesetzen 
der Natur und Gnade erfolgte, wie jede Epoche seiner 
Gegenwart zur Entwicklung und Vollendung seines Rei- 
ches, so konnte auch Christus von seiner Wiederkunft 
wesentlich in denselben Gedankenformen sprechen, in 
welchen die Jiidische Prophetie von seiner ersten An- 
kunft geweissagt hatte. Nach dem Schematismus der 
Jiidischen Apokalyptik zerfallt die theokratische Welt- 
geschichte in die beyden Perioden, in die Gegenwarts- 
zeit (aimy ovrog oder 6 vty aiwy), in welcher das 
Gottesreich von Adam oder Abraham her leidend mit 
den Weltreichen kampft, bis am Ende dieser Zeit (co 
céhog, to goyatoy tay 7usgov tovtwy) der Messias als 
Uberwinder der Welt erscheint und sein Reich grtn- 
det, und in die Zukunftszeit (aiwy wéddwy), worin 
das Reich Gottes mit der unmittelbaren Gegenwart des 
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Messias herrlich und herrschend ist.— Dieser Schema- 
tismus war der positive Typus oder Parallelismus fur 
die Christliche Apokalypse. Mit der Erscheinung Christi 
auf Erden zur Stiftung seines Reiches hat die Christli- 
che Jetztzeit oder Gegenwart, 0 viv aiwy, begonnen, 
in welcher das Reich mit der Welt kampft und darin 
leidet. Aber diese Jetztzeit hat, wie die vorchristliche, 
ihr cédog, ihre ovvtédsra toU aimvog tovtov, in der 
Wiederkunft Christi, und damit beginnt der Christliche 
aiov mwéhdwy, die Zeit der vollen Herrlichkeit des Rei- 
ches. Das Gesetz der geschichtlichen Entwicklung der 
Theokratie zwischen der absoluten Anfangs- und der 
Vollendungs-Epoche ist dasselbe. Nur der geschicht- 
liche Inhalt ist durch Christi Gegenwart in der Geschichte 
universeller, grésser, geistiger geworden. Dadurch aber 
wird auch die Form geistiger, universeller, und damit 
entsteht ein vollkommeneres Verstandniss ihrer Wahrheit 
und Nothwendigkeit. Christus konnte also um so we- 
niger Bedenken tragen, in dem vorbildlichen alttesta- 
mentlichen und Judischen Schema und Ausdruck seine 
apokalyptischen Gedanken vorzutragen, da die Judische 
Prophetie die Christliche im Keim in sich schloss, diese 
gleichsam die wahre Rathsellésung, die Auslegung und 
Vollendung von jener war. ; 

Zweytens, indem Christus die analoge Jitidische 
prophetische und apokalyptische Darstellungsweise auf- 
nahm, aber mit dem neuen Inhalte seines Evangeliums 
erfullte, gab er durch diesen hinreichende Andeutungen 
von dem Unterschiede zwischen seiner Zukunftsoffen- 
barung und der vorchristlichen. Mit der Universalitit, 
Unendlichkeit, Urbildlichkeit und Wesenhaftigkeit sei- 
nes Reiches hebt er alle volksthtimlichen Particulari- 
laten und Beschranktheiten der Jtidischen Prophetie 
und Apokalyptik auf. Die Christliche Vollendungszu- 
kunft ist die wahrhaft absolute, in der nicht diess oder 
jenes besondere Weltreich, sondern alle bése Weltmacht 
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schlechthin, alle endlichen, so naturlichen wie ethischen 
Hemmungen und Schranken, Tod wie Teufel, iiberwunden 
und aufgehoben sind. Damit ist aber die zeitliche, hi- 
storische Entwicklung des Reiches Christi bis zu jenem 
Vollendungspunct nicht aufgehoben. Im Gegentheil soll 
das Reich sich nach der Prophetie Christi in natiirlicher 
geschichtlicher Weise in der Welt verbreiten, durch- 
kampfen und entfalten, vgl. Matth. 13, 24 ff Christus 
giebt sogar Matth. 24. die erste geschichtliche Epoche 
dieser geschichtlichen Entfaltung in dem Gerichte Got- 
tes uber das widerchristliche Jerusalem und Israel an. 
Diese besondere Weissagung aber hat durch die Art, 
wie sie von Christo dargestellt, insbesondere mit der 
allgemeinen Weissagung von der letzten Zukunft ver- 
bunden wird, ygl. Matth. 24, 29., zugleich den Werth 
einer prophetischen oder, wenn man will, apokalyptischen 
Kanonik. Wir fintlen darin einen dreyfachen Kanon 
fur das Christliche prophetische und apokalyptische Den- 
ken. Zuerst lehrt Christus, wie yon der Idee des gitt- 
lichen Reiches und seiner Zukunft uberhaupt aus unter 
gegebenen historischen Verhiltnissen die jedesmahl nich- 
ste Epoche der géttlichen Reichsgeschichte zu bestim- 
men; sodann dass der innere Process der ersten Epoche 
und Periode mit ihren Vorzeichen, Gegensitzen, Cul- 
minationspuncten und sittlichen Forderungen als Typus 
fiir jede folgende Epoche bis an das Ende der Tage zu 
betrachten sey. Endlich aber, indem er Matth. 24, 36. 
vgl. Mark. 13, 32. AG. 1, 7. sagt, dass bey aller Ge- 
wissheit seiner Weissagung doch weder einem Engel, 
noch ihm selbst, dem Sohne Gottes auf Erden, gegeben 
sey, Zeit und Stunde zu wissen, sondern dass Gott der 
Vater sich dieses Wissen in seiner Macht allein vorbe- 
lalten habe, hebt er alle neugierige Stundenwisserey, 
alle Jidische apokalyptische Zeit- und Stundenberech- 
nung, welche doch immer, selbst bey Daniel, mit Ver- 
rechnung endigte, schlechthin auf, und versetzt damit 
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seine Zukunftsoffenbarung aus dem Gebiete des Zufilli- 
gen, des religiés Indifferenten, sowie der mussigen Wahr- 
sagerey in das Gebiet des Gesetzlichen, der providen- 
tiellen Ordnungen Gottes, sowie des religidsen Glau- 
bens und Wissens. 

3. Wie Christus den apokalyptischen Grundgedan- 
ken im Zusammenhange seines Evangeliums mitgetheilt 
hatte, so haben ihn auch die Apostel in diesem Zusam- 
menhange aufgefasst, und ‘nach dem Maasse ihres Ver- 
standnisses von dem Evangelium uberhaupt, sowie nach 
dem jedesmahligen geschichtlichen Zustande des Reiches 
Christi verstanden und dargestellt. 

Bey aller Ubereinstimmung der apostolischen Lehre 
uber die praktische Bedeutung der eschatologischen Pro- 
phetie Christi fur die Christliche Hoffnung und Geduld 
und tiber die Wesentlichkeit derselben im Evangelium, 
finden wir doch in den apostolischen Schriften eine je 
langer je mehr hervortretende Verschiedenheit in dem 
Verstandniss und der lehrbaften Darstellung derselben. 
Wir unterscheiden die Judenchristliche und Pauli- 
nische Richtung und Weise. 

Wiahrend die Judenchristliche Richtung in der apo- 
stolischen Zeit die Weissagung Christi tberwiegend in 
der Identitat des Christlichen und Judischen auffasste, 
die Judische Vorstellungsform und den Christlichen Ge- 
dankeninhalt nicht gehdrig unterscheidend, nehmen wir 
in der Paulinischen Lehrentwicklung immer mehr wahr; 
wie der von Paulus erfasste Gegensatz zwischen dem 
Alttestamentlichen und Neutestamentlichen, zwischen Ge- 
setz und Evangelium, Buchstaben und Geist je linger 
je mehr auch sein Verstindniss und seine Darstellung 
der eschatologischen Prophetie ergreift. Indem dieser 
Apostel die Prophetie Christi immer mehr in den dog- 
matischen und ethischen Lehrzusammenhang des Glau- 
bens, der Liebe und Hoffnung aufnimmt (ygl. 1 Kor. 
15.), und von dem Princip jenes Gegensatzes aus weiter 
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entwickelt, aus der Geschichte der theokratischen Ver- 
gangenheit (vgl. Rém. 9—411.) und der geschichtlichen 
Gegenwart des Reiches Christi (vgl. 2 Thess. 2, 3 ff.) 
immer mehr versteht als Ausdruck der providentiellen 
Ordnungen Gottes in der Geschichte seines Reiches, lést 
er je langer je mehr den substanziellen Gedanken von 
der Judischen Darstellungsweise ab, oder bereitet diese 
Ablésung grtindlich vor. In dieser Richtung musste 
die eschatologische Prophetie des Evangeliums immer 
mehr Christliches Dogma, oder bestimmter prophetisches 
Dogma werden. Je mehr sie diess aber wurde, desto 
mehr musste vor der dogmatischen Verstindigkeit die 
Neigung zu besonderen apokalyptischen Darstellungen 
zurucktreten. Kurz in der Paulinischen Richtung lasst 
sich die Entstehung einer besonderen Christlichen apo- 
kalyptischen Litteratur um so weniger denken, da diese 
Richtung, je weiter wir sie in der Geschichte der Kirche 
verfolgen, desto mehr dazu beytragt, die Apokalypsen 
zu beseitigen. — Dass man in spiaterer Zeit. eine apo- 
kryphische Apokalypse des Paulus hatte, kann, wie sich 
von selbst versteht, nicht als Einwurf dagegen angefuhrt 
werden. Und wenn man sich dagegen auf 2 Kor. 12) 
1 ff. beruft, wo Paulus sich seiner Apokalypsen ruhmt, 
so ist leicht zu erkennen, dass diese etwas ganz ande- 
res waren, als eschatologische Visionen und Conceptio- 
nen in der Art der Judischen Apokalyptik. 

Ganz anders verhielt sich zur Judischen Apokalyptik 
die Judenchristliche Denkweise und Richtung. Indem 
diese, wie bemerkt, die eschatologische Weissagung 
Christi tberwiegend in der Identitéit mit der Judischen 
auffasste, ohne auf die wesentlichen Differenzen gehdrig 
zu achten, war es naturlich, dass sie je langer je mehr 
zur vorchristlichen Apokalyptik zurtckkehrte und die- 
selbe nach und nach auch in die Christliche Litteratur 
wieder aufnahm. Anfangs geschah diess so, dass man 
die Apokalypse des A. 'T., die Danielische, obwohl die- 
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selbe in Christo zu ihrer Erfullung gekommen war, 50 
deutete, als enthielte sie auch die Weissagung uber die 
Vollendungszukunft des von Christo gestifteten Reiches. 
Hierauf weist, wie mir scheint, die Judenchristliche Con- 
ception der Weissagung Christi von der Zerstérung Je- 
rusalems bey Matth. 24, 15. Mk. 13, 14. (namentlich 
die Formel 6 avayiwwoxwy voeitw!) deutlich hin, wobey 
zu beachten ist, dass Lukas 21, 20. auch nicht einmahl in 
den Worten Christi die Beziehung auf Daniel hat. So 
lange die Danielische Apokalypse fur den durch die 
eschatologische Prophetie Christi angeregten apokalypti- 
schen Sinn ausreichte, finden wir keine Spur von Christ- 
licher apokalyptischer Litteratur. Selbst nachdem ausser 
Jerusalem auch Rom und seine antitheokratische Welt- 
macht in den Kreis der apokalyptischen Zeit - und Zei- 
chenbeobachtung unter den Christen getreten war, was 
aber wohl erst von da an geschah, als die Rémische 
Herrschaft fiir die neue Theokratie drickend und hem- 
mend zu werden anfing, konnte man um so mehr mit 
der Danielischen Apokalypse sich befriedigt halten, als 
man damahls schon unter den Juden gewohnt war, das 
vierte Danielische Weltreich yon dem Rémischen zu 
verstehen. Unterdessen aber war unter den Christen 
auf die reine praktische Nothlitteratur der ersten Evan- 
gelien und der apostolischen Briefe allmahlig eine Art 
von Musse- und Lustlitteratur gefolgt, indem immer 
mehrere, auch Juden, mit schon bestimmter litterari- 
scher Neigung und Geschiftigkeit in die Kirche eintra- 
ten und im Christenthume keinen Grund fanden, ihre 
litterarischen Beschaftigungen aufzugeben. Zugleich hatte 
sich in der Kirche der prophetische Geist (vevje 1 90- 
ypytizov) weiter verbreitet und mehr entwickelt. Bey 
zunehmendem Leid und Druck der Gegenwart wendete 
sich derselbe mit steigender Sehnsucht nach dem Ende 
der Noth immer mehr der Frage nach der errettenden 
Zukunft oder Wiederkunft Christi zu; er beobachtete 
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auf dem Grunde der Weissagung Christi die Zukunft- 
zeichen der Zeit und ging so je langer je mehr zur 
Christlichen apokalyptischen Weltbetrachtung fort. Die 
schon ausgebildete Judische Apokalyptik hatte ihre Pro- 
ductionskraft noch nicht verloren. Wie die vorchrist- 
lichen Producte derselben, namentlich Daniel, besonders 
in dem Judenchristlichen Theile der Kirche ihre Geltung 
behielten, so wirkte auch, was jetzt unter den Juden 
von apokalyptischer Weissagung hervortrat, anregend 
auf die entstehende Christliche Apokalyptik ein, beson- 
ders so lange Juden und Judenchristen an dem Schick- 
sale der heiligen Stadt und des Tempels gemeinsames 
Interesse hatten. 

Auf diese Weise entstand schon im apostolischen 
Zeitalter eine Christliche apokalyptische Litteratur, theils 
als Christliche Auslegung und Nachbildung der Judi- 
schen, theils als eigenthimliche Christliche Weiterbil- 
dung derselben. 

Wenn die sogenannte Johanneische Apokalypse das 
erste Product der Christlichen Apokalyptik ist, und noch 
vor der Zerstérung Jerusalems geschrieben ist, so kann 
man die Vermuthung aufstellen, dass die Christliche 
apokalyptische Litteratur in der Zeit entstand, wo nach 
den Zeichen der Zeit, welche Christus in seiner Weissa- 
gung angegeben, sich in Palistina alles zu dem grossen 
Gerichtstage Gottes, zu der grossen Katastrophe der 
Zerstérung Jerusalems, anschickte, somit die Weissagung 
Christi von der nachsten Epoche seiner Zukunft anfing 
sich zu erfillen. Da galt es fur die Christen, wie ftir 
die Juden, aufzusehen und die Haupter emporzuheben. — 
Nach Gottes Ordnung in der Geschichte war die Romi- 
sche Weltmacht zum Werkzeuge des géttlichen Gerichts 
iiber Jerusalem bestimmt. Man sah diese Heidenmacht 
jetzt immer gewalliger und zerstérender gegen das hei- 
lige Volk und Land heranziehen. Diess musste zu- 
nacbst Christen wie Juden mit Schmerz und Furcht 
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erfiillen; auch die Christen, zumahl die Judenchristen. 
Konnte selbst der Apostel der Heiden yon der gewohn- 
ten Liebe zum Vaterlande nicht lassen, Rom. 9, 1 ff, 
wie viel weniger der strenge Judenchrist! Indem die- 
ser den Gegensatz zwischen dem Christenthume und 
Judenthume noch nicht begriffen, die Idee der Theokra- 
tie von ihrer bisherigen geschichtlichen Gestalt in dem 
alttestam. Volke noch nicht abgetrennt hatte, konnte er 
nicht anders als Jerusalems Fall und Roms Sieg als ei- 
nen Sturz des heiligen Gottesreiches wehmuthig em- 
pfinden. Aber je mehr auch die Judenchristen sich auf 
ibren Glauben besannen, desto mehr mussten sie sich 
des Unterschiedes zwischen der Christlichen und Judi- 
schen Hoffnung und Zukunft bewusst werden. Das un- 
glaubige Jerusalem erschien ihnen je langer je mehr als 
eine antimessianische Macht, deren Sturz nur Heil brin- 
gen konnte. Nach der Weissagung Christi lag in dem 
Untergange Jerusalems der erste weltgeschichtliche Sieg 
des Evangeliums. Dieser erste Sieg verburgte den zwey- 
ten gréssern uber das antitheokratische Rémische Welt- 
reich. Auch diese Weltmacht sollte nach derselben Weis- 
sagung dereinst dem ewigen Gottesreiche erliegen, um 
so gewisser, je mehr sie das Evangelium zu bedriicken 
und zu bekimpfen anfing. 

Denken wir uns nun, dass unter den gegebenen ge- 
schichtlichen Verhialtnissen, und eben dadurch angeregt, 
ein begabter Judenchristlicher Prophet sich zur apoka- 
lyptischen Betrachtung und Vision erhoben fihlte, so 
konnte er sich auch leicht bewogen sehen, seine Apo- 
kalypsis nach dem Muster der Danielischen den Genossen 
der Drangsal und Noth der Zeit zur Tréstung und Er- 
mahnung schriftlich mitzutheilen. So entstand die Christ- 
liche apokalyptische Litteratur. Wir wissen von keiner 
fruheren Christlichen Apokalypse, als der Johanneischen. 
Und so kénnen wir diese, wie als das erste Product, 
so auch zugleich als Typus der Christlichen Apoka- 
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lyptik betrachten, und die genauere Charakteristik der 
Christlichen apokalyptischen Litteratur im Unterschiede 
von der Judischen darauf griinden. 

4. Was sich aus dem Bisherigen, insbesondere aus 
dem Typus der Johav. Apokalypse uber die Eigenthiim- 
lichkeit der Christlichen Apokalyptik im Allgemeinen 
ergiebt, ist kurz Folgendes: 

Erstlich, die Christliche Apokalyptik ist wesent- 
lich Judenchristlichen Ursprungs. Wer auch der Ver- 
fasser der Joh. Apokalypse seyn mag, dass er eia Juden- 
christ war, zeigt sich in seiner Schrift auf allen Blit- 
tern. Auch finden wir darin nirgends eine Spur des 
Paulinischen Geistes und der Paulinischen Schule. Der 
Verf. gehért einem anderen, nichtpaulinischen Lebens- 
kreise an, welcher eben der Judenchristliche ist im en- 
geren Sinne. In diesem ist die apokalyptische Littera- 
tur der Christen, wie zuerst entstanden, so auch zu- 
nachst verblieben, bis spiterhin der Gegensatz des Pau- 
linischen und Judenchristlichen in der Kirche zuriicktritt 

Zweytens. Der Judenchristliche Ursprung der apo- 
kalypt. Litteratur der Christen bedingt das enge An- 
schliessen derselben an die Jtidische, besonders in der 
Form, der Darstellung. Da die Danielische Apoka- 
lypse auch fiir die Judenchristen als heilige Schriftaucto- 
ritat galt, so war natitrlich, dass die Christliche Apo- 
kalypse sich vornehmlich nach diesem Typus bildete, 
aus ihm die apokalyptische Symbolik, die prophetische 
Sprache, die visionire Darstellung, die den apokalypti- 
schen Seher begleitenden und deutenden Engel aufnalm. 
Indessen beruhte die Christliche Apokalypse auf einer 
von der Judischen, alttestamentlichen verschiedenen Zu- 
kunftshoffnung. Diess und die Verschiedenheit der lit- 
terarischen, so wie der praktischen Verhaltnisse mussten 
zu einer freyeren Behandlung des Danielischen Vorbil- 
des fuhren, und hatte der Apokalyptiker, wie Johannes, 
einige litterarische Begabtheit, so bildete er sich auch 
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bey aller Abhingigkeit von Daniel eine eigene, neutesta- 
mentliche Darstellungsform. 

Drittens. Der Inhalt der Christlichen Apokalyp- 
tik, ihr Grundgedanke, konnte im Allgemeinen kein an- 
derer seyn, als eben der Judische, nemlich der Gegen- 
satz des Reiches Gottes und des Weltreiches, der un- 
vermeidliche Kampf beyder, und der unfehlbare Sieg 
des ersteren. Allein der Christliche Glaube an den er- 
schienenen Christus, sodann die Grundweissagung Chri- 
sti von seiner Wiederkunft, ferner der durch Christus 
entstandene Gegensatz zwischen dem wahrhaft Theokra- 
tischen und dem Antitheokratischen, dem wahren und 
dem unwahren Israel im Judischen Volke selbst, end- 
lich die verinderte Weltstellung der Theokratie zu Rom 
—, das alles musste den Inhalt der Christlichen Apoka- 
lypse wesentlich modificiren. So hat denn auch die Jo- 
hanneische Apokalypse bey aller Verwandtschaft mit der 
Danielischen, der Henochischen und Esraischen einen 
davon wesentlich verschiedenen Inhalt. 

5. Werfen wir nun hienach einen Blick auf den 
weiteren historischen Verlanf der gesammten apokalyp- 
tischen Litteratur nach Christus. 

Die apokalyptische Litteratur zerfallt fortan in die 
Christliche und Judische. Jene weissagt Christ- 
gliubig die Zeit der Wiederkunft des erschienenen 
Messias; diese, da der erschienene von den Juden nicht 
anerkannt wurde, fihrt naturlich fort, die Zeit der er- 
sten Ankunft des wahren Messias zu weissagen. Wah- 
rend jene sich nach dem Typus der neutestamentlichen 
Apokalypse des Johannes fortbildet, bleibt diese bey 
dem Danielischen Typus stehen. 

Die Christliche Apokalyptik hat mit ibrer Grundidee 
von der Wiederkunft Christi, wodurch sie entstanden 
ist, einen frischen Lebenstrieb bekommen. Die Zersté- 
rung Jerusalems als Erfullung der Weissagung Christi 
giebt ihr nur einen neuen Aufschwung; sie wendet sich 
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desto sicherer zur Weissagung von dem Untergange 
Roms. Mit jeder Rémischen Verfolgung gegen die Chri-- 
stenheit erhalt sie neuen Reiz. Das heidnische Rom 
fallt. Das alte Rom wird ein neues Christliches. Aber 
nun treten neue antitheokratische Weltmichte auch ge- 
gen das Christliche Rom auf. So hat die Christliche 
Prophetie fortwahrend Stoff und Reiz zur apokalypti- 
schen Weissagung. Eine antitheokratische Macht fallt 
nach der anderen, aber die Wiederkunft Christi riickt je 
langer je mehr in die endlose Ferne. Und so scheint der 
apokalyptische Stoff und Geist, und damit auch die apo- 
kalyptische Production unter den Christen nie ausgehen 
zu kénnen. Aber wie lange sich auch die Christliche 
apokalyptische Litteratur lebendig erhilt, sie findet zu 
ihrer Zeit nothwendig ihr Ende, und stirbt, wie die 
Judische, nur spiter, an ihrer eigenen Idee. Wir be- 
trachten zuerst etwas niher die Judische nach Christus. 

Diese konnte sich bis zur Erscheinung Christi leben- 
dig fortbilden. Denn bis dahin hatte ihr Zukunftsge- 
danke Wahrheit und Nothwendigkeit in der Weltge- 
schichte. Durch Christus aber, den wahren Messias, 
durch die neue, geschichtlich berechtigte, Christliche Zu- 
kunft und Weissagung, verlor die Judische Apokalypse, 
wie das Judenthum uberhaupt, kraft der Geschichte ihre 
Wahrheit, ihr Lebensrecht. Zwar da das Volk den 
neutestamentlichen Messias nicht anerkannte und somit 
auf dem alttestamentlichen prophetischen Standpunkt 
stehen blieb, gab ihm sein Unglaube durch die wach- 
sende Noth und Bedrangniss, die er herbeyfuhrte, zu- 
nichst einen neuen apokalyptischen Aufschwung. Aber 
schon die Zerstérung Jerusalems und des Tempels zer- 
driickte die alten apokalyptischen Schwingen; mehr noch 
die Tauschungen der Messianischen Hoffnung bey den 
wiederholten ungliicklichen Versuchen des Volkes, sich 
yon der Rémischen Macht zu befreyen. Auch die hel- 
denmiithigste Erhebung unter Barcochba missgluckte. Die- 

Licke Comment. Th. IV. 1. 2. And. 15 
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ser Sohn des Sternes, der nach Bileams Weissagung 
4 Mos. 24, 17. von Jakob ausgehen sollte, ward den 
Juden, obwobl er seinen Stammbaum bis zu David hin- 
auffiihrte, also der verheissene Sohn Davids zu seyn 
schien, auch Jerusalem, da es eben eine heidnische Stadt 
des Rémischen Kaisers werden sollte, erobert hatte, am 
Ende doch ein Hoffnung tauschender Lugensohn, Bar 
Coziba!); selbst die apokalyptische Heldenthat fuhrte 
zu keinem Messianischen Heile. Unter solchen Verhalt- 
nissen musste die apokalyptische Production der Juden 
je langer je mehr ermatten. Indessen war doch der Mes- 
sianische Hoffnungssinn im Volke so stark und michtig, 
dass auch nach Barcochba die Juden nicht aufhérten den 
Messias zu erwarten, ja ihre Gelehrten aller Tauschun- 
gen ungeachtet immer neue apokalyptische Zukunftsbe- 
rechnungen, theils auf dem Grunde der Danielischen, 
theils anderer typischen Zeitbestimmungen des A. T. 
versuchten. Der Talmud enthalt mehrere Rabbinische 
Zukunftsberechnungen. Die spiteste berechnet die Zu- 
kunft des Messias auf das Jahr 470, also 400 Jahre nach 
Jerusalems Zerstérung *). Aber auch diese Weissagung, 
mit so grosser Zuversicht sie auch ausgesprochen war 5), 
tduschte. Unter diesen bestindigen Tauschungen ent- 
steht nach und nach die Verzweiflung. In dem Talmu- 
dischen Tract. Sanhedr. findet sich das wehmuthige Be- 
kenntniss, dass alle termini adventus Messiae ohne seine 
Ankunft verstrichen seyen. Nicht eher, heisst es, werde 
der Messias kommen, als bis Alle an der Befreyung 
durch ibn verzweifelt haben wurden. So hilt man sich 


1) S. Miinters Jiid. Krieg §. XII ff. 

2) S. Tract. Talm. Avoda Sara s. de idololatria caput primum 
e Gemar. Babylon. — ed. Georg. Eliez. Edzardus. Ham- 
burg. 1705. 4. p. 68. 

3) So gewiss sey die Zeitbestimmung, meinte R. Chanina, 
dass wenn um die Zeit einem ein Acker von 1000 Denar, an 


Werth geboten wiirde fiir 4 Denar, man ihn nicht kaufen 
solle. S. Edzard. a. a. O. 
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nur noch an der allgemeinen Formel des vertrauenden 
Glaubens, dass die Spitze der Noth der gewisse Anfang 
des Heils sey. Ja derselbe Tractat Sanhedrin belegt die- 
jenigen mit schwerem Fluch, welche die Ankunftszeit 
des Messias noch weiter berechnen wiirden 1), Gott al- 
lein, sagt ein Rabbinischer Interpret des Daniel, weiss 
Zeit und Stunde ?). Gleichwohl werden immer von 
Neuem apokalyptische Berechnungen gewagt, aber nur 
um immer neue Tauschungen zu erfahren. Der mensch- 
liche Vorwitz ist unermtdlich und unbelehrbar. Aber 
die Geschichte hat unwiderruflich gerichtet. Die Heils- 
zukunft des Judischen Volkes liegt nicht mehr in ihm 
selber. Das Heil kommt nicht mehr aus den Juden, 
wie es einst mit Recht hiess. Es ist ein fiir alle Mahl aus 
ihnen gekommen. Auch fur das Jiidische Volk liegt es 
einzig und allein in der Gemeinschaft mit dem schon 
erschienenen Heilande, den es zu der Zeit, da es nicht 
wusste, was zu seinem Frieden dient, gekreuzigt hat. 
Kurz die Wahrheit der Judischen Apokalypse ist seit- 
dem die Christliche. 

Aus dem allen wird begreiflich, warum wir seit den 
Jiidischen Apokalypsen des Henoch und Esra in der Ju- 
dischen Litteratur keine Werke der Art mehr finden. 
Der Talmud hat seine apokalyptische Dogmatik, Mytho- 
logie und Arithmetik *), aber keine neue apokalyptische 
Production nach Art der friheren vorchristlichen. Der 
producirende apokalyptische Geist ist erlahmt und ver- 
schwunden. Die Rabbiner commentiren tuber Daniel 
und das apokalyptische Dogma, aber bey aller Phan- 


A) Syral aveO. “py 245, : bash 

2) Saadias sagt zu Dan. 7, 25. Omnium etiam sapientissimo- 
rum — mens atque consilium obbrutescit, ut assequi non 
valeant sensus computi hujus, neque est quisquam, qul illum 
sciat praeter solum Deum nostrum. f 

3) S. Buxtorf Synag. Jud. c, 50., wo die Talmudische apok. 
Lebre dargestellt ist, Vgl. Gfrorers Jahrhundert d. Heils. 
Abth, 2, S. 219 ff 

. 45°* 
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tasterey produciren sie doch keine neue Apokalypse. 
Die pseudepigraphische Litteratur der Juden fuhrt Werke 
auf, wie die Apokalypse des Adam, des Abraham, des 
Moses, des Elias +). Allein alle Schriften der Art schei- 
nen Judenchristlichen Ursprungs und Charakters gewe- 
sen zu seyn’), Man hat sonst wohl die Testamente 
der zwélf Patriarchen, welche apokalyptische Elemente 
enthalten, zur Judischen Litteratur gerechnet *), aber, 
wie jetzt wohl allgemein anerkannt wird, ohne Grund *). 
Und wer sie dazu rechnet, muss sie in die Zeit vor 
Christus setzen. Eben so wenig kann man die apoka- 
lyptische Himmelfahrt und Vision des Propheten Jesaias 
zu der Judischen apokalyptischen Litteratur rechnen 5). 
Bemerkenswerth ist, dass auch die apokalyptische Si- 
bylle nach Christi Zeit unter den Juden schweigt ®), 
Die Talmudische und Rabbinische Litteratur wird je lan- 
ger je mehr herrschend und hat keinen apokalyptischen 
Productionstrieb. 

Wenden wir uns nun zur Geschichte der Christli- 
chen apokalyptischen Litteratur, so finden wir hier ein 
sehr ippig wucherndes und ziemlich lang lebendes litte- 
rarisches Gewichs. 

Ihre Anfangsepoche ist, wie es scheint, die Johan- 
neische Apokalypse; diese aber ist zugleich der Christ- 
liche Culminationspunct der theokratischen, biblischen 
Apokalyptik uberhaupt. Unter diesem Gesichtspunct be- 
trachtet, erscheint sie uns auf einer Hohe, von der es bey 


1) S. J. A. Fabricii Cod. V. T. Pseudepigr. Tom. 4. p. 41. 
401, 838. 1072. 

2) Sie werden alle nur von Christlichen Schriftstellern citirt und 
nach den Fragmenten und Notizen, die wir von ihnen ha- 
ben, zu urtheilen, waren sie gewiss keine Jiidische Apo- 


kalypsen. 
3) S. J. A. Fabricius a. a. O. p. 503 sqq. 
4) S.C. Im, Nitasch de testam. XI! Patr. Wittenb. 1840. 4. 
5) S. §. 16. 
6) Nach Dr. Bleeks oft erwihnter Unters. sind wahrscheinlich 
alle Sibytlinen nach der Zeit Christi auch Christlichen Ursprungs, 
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der Eigenthumlichkeit dieser Litteratur, welche ihren Ge- 
danken, je mehr sie denselben entwickelt, desto mehr von 
der Hulle der visioniren religiésen Phantasie befreyen und 
an das Gebiet des klaren Christlichen Denkens, der ver- 
stindigen prophetischen Betrachtung abgeben, und ihre 
Form, je mehr sich dieselbe gesetzlich zur wahren Poesie 
entfalten will, zerbrechen muss, — keinen aufsteigenden, 
sondern nur einen herabsteigenden Fortschritt geben konnte. 
Hierin liegt, meine ich, der eigentliche Grund, warum 
wir in der ziemlich reichen Christlichen apokalyptischen 
Litteratur nach der Johanneischen Apokalypse kein Pro- 
duct finden, welches nach Inhalt und Form auch nur 
von weitem mit jener zu vergleichen wire. Selbst die 
montanistische Periode brachte nichts der Art hervor. 
Eben die Einzigkeit wahrer Bluthe der Christlichen Apo- 
kalyptik in der Johanneischen Apokalypse hat diese zur 
kanonischen gemacht. Was nach ihr der apokalypti- 
sche Geist und Trieb in der Christlichen Kirche her- 
vorbringt, ist: erstlich apokryphische Nachbildung, 
Nachahmung der Johanneischen, wobey beachtungswerth 
ist, dass vornehmlich die hiretischen Secten in diesem 
Stiicke sehr thitig sind; sodann theils Interpolation 
schon vorhandener vorchristlicher Judischer Apokalypsen, 
wie des Henoch und Esra, auch der Sibyllinen, aus 
apologetischem Interesse, welches nicht genug Weissa- 
gungen auf Christus im A. B. haben konnte; theils aber 
auch Nachahmung vorcbristlicher Judischer Apokalypsen, 
indem man ebenfalls aus apologetischem Interesse’ alle 
Erzyater und Propbeten, ja selbst Adam, da die heilige 
Schrift des A. T. nichts Apokalyptisches von ihnen ent- 
hielt, neben den Propheten im engeren Sinne zu Weis- 
sagern von Christus und seinem Reiche machte. Es 
lag wohl dabey der Gedanke zum Grunde, dass die alt- 
testam. Weissagung, je Aller sie sey, schon von Adam 
her, je bestimmter und einstimmiger sie aus dem Munde 
aller prophetischen Geister des A. B. Christum vorher- 
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verktindige, desto zwingender, besonders die Juden uber- 
zeugen musse. Hieher geh6ren auch die Producte der 
Christlichen Sibyllistik. Endlich aber ist der apoka- 
lyptische Geist und Trieb in der Kirche productiy in 
der Auslegung, Deutung und Anwendung der 
Joh. Apokalypse auf die Gegenwart und die sich wie- 
derholenden Krisen des Reiches Christi in der Geschichte. 

Es lag in der Natur der Sache, dass je langer je 
mehr die apokalyptische Auslegung die freyeren apoka- 
lyptischen Productionen der beyden ersteren Arten zu- 
ruckdringte. Die Auslegung der Joh. Apokalypse aber 
musste in dem Grade mehr hervortreten, in welchem 
diese Schrift allgemein als heilige Schrift des neutest. 
Kanons anerkannt wurde. Geschah diess im Allgemei- 
nen frtiher in der Abendlindischen Lateinischen Kirche, 
als in der Griechischen, so erklart sich daraus, dass die 
freye apokalyptische Production auch unter den Grie- 
chen linger dauerte und lebhafter war, als unter den 
Lateinern. Je mehr die Auslegung der Joh. Apokalypse 
sich in der Kirche zu einer wahrhaft theologischen aus- 
bildete, und das theologische Verstandniss der apoka- 
lyptischen Idee, des apokalyptischen Dogmas wuchs, desto 
mehr musste die freye apokalyptische Production als 
eine dem Christlichen Princip widersprechende Phan- 
tasterey erscheinen, welche sich bey fortschreitender 
Fortbildung der Christlichen Poesie unter den Vélkern 
auch nicht einmahl mehr als poetisches Spiel halten 
konnte. 

Als Endpunct der Christlichen apokalyptischen Lit- 
teratur, sofern sie die Productionen mit Ausschluss der 
Auslegungen der neutest. Apokalypse begreift, kénnen 
wir die Zeit der Abschliessung des neutestam. Kanons 
am Ende des 4ten und im Anfang des 5ten Jahrh. fest- 
stellen. Von da an erstirbt die apokalyptische Littera- 
tur und lést sich in die exegetische und dogmatische im- 
mer mehr auf. 
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§. 14. 


Ubersicht der Christlichen apokalyptischen Litteratur. 
Notizen und Fragmente der verloren gegangenen apokalyptischen 
Schriften. 


Waren simmtliche Producte der Christlichen Apoka- 
lyptik noch yorhanden, so kénnte man an den Versuch 
einer pragmatischen Geschichte dieser Litteratur denken. 
Allein mit Ausnahme der Johanneischen Apokalypse im 
N.T., der Christlichen Sibyllinen, der Himmelfahrt und 
Vision des Propheten Jesaias, der apokryphischen Apo- 
kalypse des Johannes, haben sich von den meisten Apo- 
kalypsen theils nur mehr oder weniger unbedeutende 
Fragmente, theils gar die blossen Namen nebst einigen 
zerstreueten gelegentlichen Notizen erhalten. Unsere 
Aufgabe kann nur seyn zuerst eine Ubersicht der 
Fragmente und Notizen der verloren gegan- 
genen, sodann eine genauere Charakteristik 
der erhaltenen Apokalypsen mit Ausnahme der 
Johanneischen im N. T., welcher die folgenden Bucher 
unseres Werkes eigends gewidmet sind. Hieran wird 
sich eine nahere Betrachtung solcher patristischen Schrif- 
ten anschliessen, welche, wie z. B. der Hirt des Her- 
mas und die Testamente der zwélf Patriarchen, ohne 
eigentliche Apokalypsen zu seyn, einen mehr und we- 
niger bedeutenden apokalyptischen Inhalt haben, und 
fiir die Geschichte der apokalyptischen Idee im Zusam- 
menhange mit der Christlichen Glaubens- und Sitten- 
lehre yon Bedeutung sind, 

In der litterarischen Ubersicht der Noti- 
zen und Fragmente der verloren gegangenen 
apokalyptischen Schriften stellen wir diejenigen 
yoran, welche nach der apokalyptischen Fiction einer 
alttestamentlichen Person zugeschrieben werden. 
Darauf werden diejenigen folgen, welche auf ein ausser- 
biblisches Prophetenthum zuriickgehen; zuletzt aber die- 
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jenigen, welche einer neutestamentlichen, insbeson- 
dere apostolischen Person beygelegt werden. 

1. Zu der ersteren Classe!) gehéren folgende: 

"Anonahivwers tov AdGém”), nur yon Epipha- 
nius ady. Haer. lib. 1. tom. 2. Gnostici, haer. 26. 8. als 
ein gnostisches Product neben anderen gnostischen 
Apokryphen, z. B. den apokryph. Evangelien angefuhrt, 
aber ohne alle nahere Bestimmung uber Inhalt und Art 
dieser Apokalypsen 5). 

"Anonzachuwig ABoaudcmw*), nach Epiphanius 
haer. 39, 5. ein apokryphisches Product der Sethianer, 
einer ophitischen Secte. Sie war nach Epiph.+stéong 
naxiac &umiews. In der Synops. script. sacr. des Pseudo- 
athanasius wird dieselbe Schrift, wie es scheint, “4foaep 
(— wevdeniyougoy) genannt und zu den alttest. Apo- 
kryphen, im Unterschiede von den eyerleyomeva des 
A. T., den heutigen Apokryphen des A. T., gerechnet. 
Eben so in der Stichometrie des Nikephorus, wo sie, 
wie die Apokalypse des Petrus, zu 300 Stichen ange- 
geben wird. 

"Anonchuwig Movoewe. Diese wird unter die- 
sem Titel von Syncellus®) und Cedrenus ®) ange- 


1) Vgl. J. A. Fabricii Dodecas apocalypseon apocryphorum 
in d. Cod. apocr. N. T. P. 2. p. 936 ff. 

2) S. Fabric. Cod. Pseudepigr. V. T. Vol. 4. p. 41 sq. 

3) Epiphan. sagt, indem er von den Gnostikern tiberbaupt 
und ihrem Apokryphenthume spricht: ¢xoxaddwees 0% tod 
‘Addu éhhag héiyovory, Setzt Adas yoraus, dass die Kath. 
Kirche echte, kanonische hatte? Gleich darauf hat svapyédia 
&vega ec ovoun THY uadnray diese antithetische Beziehung. 
So wire wohl der Sinn: die Gnostiker sprechen, Aéyovow, 
noch von anderen Apokalypsen Adams, als die Kirche. Diese 
aber nahm, wie es scheint, nach Tertullian de anima 
c.11. an, dass Adam nach Gen. 2, 24 ff. eine ?xoraou ge- 
babt, worin er das sacramentum in Christum et Ecclesiam, 
vel. Eph. 5, 32., geweissagt habe. War diess die wahre Ada- 
mitische Apokalypse? 

4) S. Fabricius a. a. O. p. 404 sq, 

5) Chronogr. p. 27. ed. Bonn. p. 48. * 

6) Historiar, Comp. p. 4. ed. Bonn. Vol. 4. p. 9. 
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fuhrt. Der erstere sagt, Paulus habe den Spruch Galat. 
5, 6 u. 6, 15. ovve megetogiy Te FOTLY U.S. W. aus jener 
Schrift entnommen 1), was gewiss falsch ist, da der Ge- 
_danke und Ausdruck des Spruches zu originell Christ- 
lich, insbesondere Paulinisch ist. Unstreitig ‘hat der Vf. 
der Mosaischen Apokalypse den Spruch von Paulus ent- 
nommen, woraus dann folgt, dass die Schrift Christli- 
chen Ursprungs ist?). Syncellus und Cedrenus be- 
merken einstimmig, dass Einige die Jemry yéveorg und 
die cstoxaduw. des Moses fiir eine und dieselbe Schrift 
gehalten. Diese Jenty yéveorc, von Epiphanius haer. 
39, 5. Aentoyéeveorg, auch ca ’Jwfyiaia*) genannt, wurde 
ebenfalls dem Moses zugeschrieben*), Sie scheint, nach 
den Fragmenten °) zu urtheilen, eine mythisirte Gene- 
sis unter der Form einer Engelmittheilung gewesen zu 
seyn. In dem Athiopischen Handschriftenschatze der 
Tubinger Universitit befindet sich nach Dr. Ewalds 
Bericht eine Schrift Kufalie mav4 el, d. i. Einthei- 
lung der Tage, welche, wie derselbe meint, eine Uber- 
setzung der Jemty yéveorg ist ®). Schade, dass die von 
Dr. Ewald versprochene Ubersetzung der Schrift noch 
nicht erschienen ist. Man wurde dann zu beurtheilen 
im Stande seyn, ob und in wiefern die Jenty yéveorc 
mit der dmozcduyug des Moses einerley ist oder nicht, 

Schon Clemens von Alex. und Origenes, spiter- 
hin auch der Alexandriner Didymus 7) sprechen von 


4) Vgl. Photius, Amphiloch. Quaest. 183. s. Fabric. Cod. 
Pseudepigr. V. T, Vol. 4. p. 838 sq. und Montfauc. Diar, 
Ital. p. 242, 

2) S. Grotius, Annot. zu Gal. 5, 6, und Wolfii Curae. 

3) Uber diesen Namen vel. Fabricius a. a. O. p. 849. 

4) S. Cedren. a.a. O. p. 8. ed. Bonn. p. 16. Dasselbe scheint 
Syncellus a. a. O. p. 99. ed. Bonn. p. 185. vorauszusetzen, 

5) S. Fabric. a. a. O. p. 851 sqq- 

6) S. Dr. Ewald iiber die Athiop. Handschriften zu Tiibingen 
in Lassens Zeitschr. fiir die Kunde des Morgenlandes. Bd. 5. 
S. 477 ff. 

7) Clem. Strom. lib. 6. p. 679 f. ed. Col. Orig. wegi coz, 
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einer Griech. apokryphischen Schrift, welche Origenes 
avafoorg, die anderen avednyug Muvoéwg nennen. Un- 
ter dem letzteren Namen wird sie unter den Apokry- 
phen des A. T. (verschieden von den alttest. Antilego- 
menen, unseren heutigen Apokryphen in d. Alex. Uber- 
setzung) von der Synopsis script. s. und von Nikepho- 
rus in der Stichometrie aufgefiihrt, und yon dem letz- 
teren als eine Schrift von 1400 Stichen (somit von glei- 
chem Umfange mit der Joh. Apokalypse, welche auch 
zu 1400 Stichen angegeben wird,) bezeichnet. In die- 
ser Schrift soll nach Origenes und Didymus der 
Streit des Erzengels Michael mit dem Satan uber den 
Leichnam des Moses erzahlt worden seyn und der Ver- 
fasser des Briefes Judi den betreffenden V. 9. daraus 
entnommen haben. Anderes daraus theilt Klemens mit, 
nemlich dass Josua den Moses bey seiner avadAyuug in 
doppelter Weise gesehen habe, einmahl pneumatisch mit 
den Engeln, dann sinnlich uber die Berge sich erhebend, 
und dass Chaleb ihn wieder anders geschauet habe, in 
geringerer Weise als Josua. In den Acten der ersten 
Nicinischen Synode wird Mehreres daraus angefubhrt. 
B. 2. c. 20.: dass der Engel Michael zu dem Teufel die 
Worte. gesprochen habe: azo yao mvevpatog avtov 
nmavres éxtiodnusy und ad meoowm0Y tov Feov éz§- 
HAde TO. MVSUMG AUTO %. O nxOomog éyéveto’ ferner 
c. 28., dass Moses sterbend dem Josua gesagt: sgQoePec- 
Gato 0 PEog MEO KatABodre xOOMoU sival we THS Ota- 
nung avtov msoityy. Daneben wird in jenen Acten 
aber bemerkt, dass in einem anderen Buche Adyoyv wv- 
otixov Mwtvocéwg Moses geweissagt habe von David 
und Salomo !). Diese letztere Schrift scheint apokalyp- 
tischer Art gewesen zu seyn. Ob diese mystischen Re- 
den mit der avadywig verbunden gewesen, ahnlich wie 


lib. 3. c. 2. Didym. Enarr. in Epist. Jud. vgl; Oecum. 
Comment. in Ep, Jud. 
4) S. Fabric. Cod, Pseudepigr. a. a. O. S. 844 f. 
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das Buch Henoch, aus mehreren Theilen bestand; ob die 
avchnwee des Moses eine Apokalypse, ob sie in diesem 
Falle mit der anoxchuwie des Moses ein und dasselbe 
Werk; ob sie ein Jidisches vorchristlickies Product ge- 
wesen, was, wenn Brief Juda V. 9. ein Citat daraus 
genommen ist, wahrscheinlich, aber nicht nothwendig 
ist, oder ob sie von einem Judenchristen schon vor Cle- 
mens dem Alex. verfasst sey, dartiber lasst sich aus 
Mangel an genaueren Nachrichten nicht entscheiden. 
Was der Nicinische Bischof daraus citirt, hat etwas 
Christlichen Ton und Farbe. Doch kann das tauschen. 
Das Rabbinische Werk de vita et morte Mosis libri 3., 
zuerst Lat. ubersetzt und herausgegeben von Gilbert 
Gaulmyn?), enthalt Manches, was an die von den 
Vitern gebrauchte ayvairwe erinnert, aber, wie es jetzt 
vorliegt, ist es ein viel jungeres Werk, etwa aus dem 
14 Jahrhundert, jedoch nach 4lteren mythischen Tradi- 
tionen der Juden gemacht, aber, wie es scheint, ohne 
Benutzung der avadywue oder avafaorg. 

"Hiiov édnoxcihvuwee?). Unter diesem Titel fiihrt 
die Schrift Hieronymus ad Pammachium (ep. 101.) an, 
indem er bemerkt, dass 1 Kor. 2, 9. 0 dgdalpiog ovx 
eide u. 8 W. nicht, wie einige sagten, aus der apokry- 
phischen apocalypsis Eliae, sondern aus Jesaias 64, 4. 
genommen sey. Origenes gehorte zu diesen einigen, 
die Hieronymus tadelt; er nennt die Schrift aber se- 
creta Eliae prophetae %). Epiphanius‘*), indem 
er Ephes. 5, 4. als ein Citat ansieht, sagt, es werde der 
Satz saoa to Hila gefunden, welche Schrift er zu dem 
A. T. rechnet. Ist diess dieselbe Schrift? Die apostoli- 


4) Nachher von J. A. Fabricius wieder herausgegeben, und in 
Gfrérers Prophet. yeteres pseudepigr. p. 303 ff, von Neuer 
abgedruckt. 

2) S. Fabric, a. a. O. p. 1072 sqq. 

3) Homil. s. Comment. in Matth, 27, 9. 

4) Haer. 42., wo er von der Marcion, Corruption der Paul. 
Briefe spricht. 
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schen Constitutionen fiihren sie unter den alteren Apokry- 
phen, neben dem Buche Henoch und den apokryphischen 
Schriften des Moses an. Die Synops. script. sacr. und 
die Stichometrie des Nikephorus nennen sie ein alt- 
testamentliches dndxougoy “Edia apogytov, und der 
letztere rechnet sie zu 316 Stichen. Standen die be- 
zeichneten Spriche aus den Paulin. Briefen darin, so 
scheint sie ein Christliches Product gewesen zu seyn; 
es musste denn seyn, dass Eupolemos, yon dem Eu- 
sebius Praep. Evang. 9, 30. eine Schrift weot t7¢ ’Hiiov 
soopytelag anfuhrt, dieselbe schon gekannt hatte, denn 
in diesem Falle wurde sie ein vorchristliches Judisches 
Product seyn. 

In dem Apokryphenverzeichnisse der Synopsis scri- 
pturae sacrae und in der Stichometrie des Nikepho- 
rus werden noch mehreren Apokryphen prophetischer 
oder apokalyptischer Art aufgefuhrt, z. B. das Apokry- 
phum des Propheten Zephanja mit 600 Stichen, die des 
Zacharias, des Vaters des Taufers Johannes, mit 500 
Stichen. Die letztere gehdrte offenbar dem neutestam. 
Apokryphenthume an. 

Zu dieser Classe der Apokryphen rechnen wir auch 
diejenigen Schriften, welche auf das vorchristliche, ausser- 
biblische Prophetenthum zuruckgehen. 

"Anoxaduwes Zwoocoteov. Porphyrius sagt 
in der vita Plotini?), dass unter den Christen vornehm- 
lich die Gnostiker neben anderen Schriften auch Apo- 
kalypsen erdichtet haben, namentlich Apokalypsen des 
Zoroaster, Zostrianus u.a.2). Man weiss von allen 


1) C, 16. in d. Opp. Plotini ed. Creuzer. Vol. A. p. Lxvi. 

2) Die Stelle lautet vollstiindig so: Teyovaon dt nav avvor (zur 
Zeit Plotins) coy Kurpeaevey modhot piv nal adlov, aigetinot 
O& &% TH mohouies grdooogias cvny never, ob meegh "Adéhguoyv nui 
°-Anviivoy, of ve * AhsSaevd gov tav AiBuog nat Dehoxouov zai 
Ayuoorgarov nal Avdod ovyyouupuru mhetovu nEextynmévor, Gmo~ 
nahiwerg vE MOPEQOVTES Zogodorgov wal Zworgravod xaL 
WinxoPéov nal ’ Ahhoyevosg nai Méoov zai adhov vorovtov, mod- 
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diesen gnostischen Producten nichts weiter. Gehérte die 
Zoroastrische vielleicht dem dualistischen Gnosticismus 
an? Verschieden von der Apokalypse des Zoroaster 
sind die sogen. Orakel desselben, welche wir noch ha- 
ben 1). Mehr erfahren wir von der Schrift, welche 
‘Totaoxye heisst. Justin der Mirtyrer sagt 
Apol. 1, 20.: Kat Difviiha dé nai “Yotaonyes »ye- 
VyoECtar THY YIaETAY aYaAWOLY Ola nVOdS“ 
éyaoay. Der sibyllinische Satz findet sich Orac. Sibyll. 
4,171 ff., in einem offenbar Christlichen Orakel 2), 
War nun Hystaspes auch eine Christliche eschatologi- 
sche Weissagung? Die Vorstellung von dem dereinsti- 
gen Untergange der Welt durch das Feuer an sich war 
keine eigenthtimlich Christliche. Es kommt auf die Ver- 
bindung an, in welcher sie Hystaspes vortrug. Genaue- 
res uber den Inhalt der Schrift sagt Clemens d. Alex. 5), 
Aus einer nicht naher bezeichneten apokryphischen Sclirift 
fuhrt er an, dass der Apostel Paulus ahnlich wie Petrus 
in seinem x/ouysra (— nemlich von den Hellenischen 
Weissagungen auf Christus Oyluoee meog tH Llevoov 
znovyuate ’ Anootolog héywv Tlaviog) gesagt: Aafere 
wat tag “Ehdnyinag BiBhovs, éniyyute BWiPvddav we 
Oyhoi &va Feov nat ta péddovta goeoIut. Kat tov 
‘Toraonyy haBovres uvayywre nat evonoete nohdw vy- 
Aavyéotegoy “al caupéesrveQoy yEeyoupimlevoy TOV VvioY Tt. 
Je0v ual neIug magérakey sorjoovor tH Xgeotm m0)- 
hot Puordsic (vgl. Ps. 2, 2.), pccouvtes avvov “al rovs 
Pooovytag tO GVOMU GVTOU “UL TOE MLOTOYE aVvTOU, 


hos iynaror, nal adrol yaatyuévor, ws J7 vow Mhivovos tig 
10 Bddos ris vonrvas ovoins ov mehcouvres. Vel. Creuzers 
Commentar zu d. St. 

4) Vel. J. A. Fabric, Bibl. Graeca Vol. 4. c. 36. u. Cod. apocr. 
Nets. ote edop: 

2) S. Orac. Sibyll. ed. C. Alexandre Vol. 1. p. 178. Vergl. 
Bleek iiber d. Entstehung — d. Sibyll. Orakel in d. theol. 
Zeitschrift v. Scbleierm., de Wette und mir 1, 240 ff. 

3) Strom. 6, 5. (ed. Col. p. 636.). 
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nal TYV VULOMOYHY Kal TY MaeOvoiaY avtod (vergl. 
Apok. 1, 9.). Hiernach muss die Schrift Hystaspes 
schon vor dem xzyouvysa Tétgov oder [Maviov +) vor- 
handen gewesen seyn, also vor dem Anfang des 2ten 
Jahrhunderts, wo, wenn nicht friher, das x70. ITéreov 
geschrieben zu seyn scheint”), Ausser Clemens von 
Alex. berichtet tiber die Schrift Lactantius Inst. 7, 15. 
Folgendes: Hystaspes quoque, qui fuit Medorum rex 
antiquissimus 5), — admirabile somnium sub interpre- 
tatione vaticinantis pueri ad memoriam posteris tradi- 
dit, sublatum iri ex orbe imperium nomenque Romanum 
multo ante praefatus, quam illa Trojana gens conde- 
retur. Ebendaselbst 7, 18. sagt er: Hystaspes —, de- 
scripta iniquitate seculi hujus extremi, pios ac fideles 
~a nocentibus segregatos ait cum fletu et gemitu exten- 
turos esse ad coelum manus, et imploraturos fidem Jo- 
vis; Jovem respecturum ad terram et auditurum voces 


4) Man streitet, ob es hiernach eine eigene Schrift x7jovyua Mav- 
dov gab, oder ob, was Clemens als Paulinisches zjovyua 
anfiihrt, in dem xyevyue Iéveou stand, als integrirender 
Theil oder als eine Art von Anhang zu demseljben. Der Zu- 
sammenhang der Stelle bey Clemens, besonders der Schluss, 
wo es heisst: Hira & doyw avyGaverae judv (nemlich Pau- 
lus), odog dE 0 x0oM0g ual ta dy TO xOOMW Tivos; ovyt TOU 
G00; Ard votre pyooy o Méroos’ eionxévar vov Kvguoy voig 
dmoorcdos u. s. w., scheint darauf hinzudeuten, dass Clemens 
die ganze Stelle von der Apostelpredigt des Paulus und Petrus 
aus einer und derselben Schrift nahm, welche in der Regel 
xjovyua Iéroov hiess, aber weil sie nach Lactant. Inst. div. 
4, 21. die Predigt des Petrus und Paulus in Rom enthielt 
(Lactanz nennt sie aber nicht Praedic. Petri et Pauli), 
auch Praedic. Pauli, (s. Auct. tract. de non iterando baptismo 
haerelic. in d. opp. Cypr. ed. Rigalt.,) vielleicht auch Praedic. 
Petri et Pauli hiess. Vergl. ausser Fabr. Cod. apocr. N. T. 
P. 2.p. 797 ff. Kleuker, tb. d. Apokryphen d. N. T. S. 275 ff. 
Credner, Beitrige zur Einl. 4, 359 ff. Einl. in d. N. T. 
Bd. 1. S. 629. Schliemann, die Clementinen S. 253 ff. 
Schwegler, d. nachapost. Zeitalter 2, 30 ff. 

2) S. Schliemann a.a.O. S. 255. Schwegler a.a.O. S. 31. 

3) S. J. A. Fabricii bibl. Graec. lib. 1. c. 14. p. 108 sq. ed. 
Harles, wo die verschiedenen Ansichten iiber die Person des 
fingirten Hystaspes aufgefiihrt sind. 
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hominum atque impios extincturum.—  Quae omnia, 
setzt er hinzu, vera sunt (nemlich nach der neutestam. 
Schrift s. Matth. 24, 9 ff. 22 ff.) praeter unum, quod 
Jovem dixit ille facturum, quod Deus faciet. Sed et il- 
lud non sine daemonum fraude subtractum est, missum 
iri a Patre tunc filium Dei, qui deletis omnibus ma- 
lis pios liberet.— Unstreitig meint Lactanz dieselbe 
Schrift, auf welche das x79. I]éto. bey Clemens und 
Justin die Griechen verweisen. Auch nach Lactanz 
war sie eine Apokalypse nach Art der apokalyptischen 
Sibylle, aber in Prosa geschrieben. Der alte Weise 
oder Furst der Meder, auf welche Fiction der Verf. 
vielleicht durch den Daniel gefiihrt wurde, weissagte 
von seiner Zeit aus in Visionen, in denen er vielleicht 
einen weissagenden Knaben (einen Engel in Jugendge- 
stalt?) schauete, theils die Erscheinung Christi und sei- 
ner Kirche in leidender und kampfender Gestalt, theils 
die letzte Zukunft des Reiches Gottes, damit auch Roms 
Untergang und das Gericht Christi. Dass der Vf. Gott 
Zeus nannte, gehdrte zu dem sibyllinischen Griechischen 
Style, denn dass die Schrift ursprtinglich Griechisch ge- 
schrieben war, sagt das x79. I]évg. ausdrucklich. Offen- 
bar war der Vf. ein Judenchrist, der auch wohl schon 
neutestam. Schriften gebrauchte, vielleicht gar die Joh. 
Apokalypse. Lactanz vermisste zwar in der Schilde- 
rung der letzten Zukunft die Erwahnung des Sohnes 
Gottes zum Heile der Frommen, wovon doch die Sibylle 
und der Hermes im Joyog védecog sprechen, allein, da 
doch das x#o. [éto. ausdriicklich die magovoia Xo- 
otov erwihnt, so ist méglich, dass er nur die bestimm- 
tere Fassung derselben, wie er sie gewohnt war, ver- 
misste, wie er denn auch sagt: Quod Hermes tamen 
non dissimulavit. Auf keinen Fall kann uns Lactanz 
darin irre machen, dass die Schrift Judenchristlichen 
Ursprungs war. Ist sie im Ubergange von dem ersten 
zum zweyten Jahrhundert entstanden und wurde sie in 
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dem in trauriger Gegenwart nach einer besseren Zukunft 
sehnstchtigen Zeitalter, welches begierig nach allen Zei- 
chen und Weissagungen der Zukunft griff, auch wohl 
von Heiden gelesen, so erklart sich, dass Justin in sei- 
ner grossen Apologie c. 44. sagen konnte: Kaz évég- 
yerav Ot TOY Pavihoyv datpovuy Févatog Hoicdy nave 
tov tas “LPotaonov 7 RuBvidng 7 wav meogytoy Gi- 
Cloug avaytywmonovtwy — —, Omeg sig téhog ov% tozxu- 
cay noakat. “Apofog piv yco ov povoy éycuyyavo- 
fev avraic, Glad nal vmiv, wo OoatE, Eig émionewny 
PEQO MEY, EMLOTA EVOL TMaOLY evEQEOTA GavyosoFat 1), 

2. Unter den verlorenen Apokalypsen, welche neu- 
testamentlichen Personen .zugeschrieben werden, ist 
zuerst zu nennen: © 

"Anoxchuyes Téteov?). Unter andern Petrini- 
schen Apokryphen nennt Eusebius K. G. 3, 3. 25. auch 
die asoxciuyec. Clemens von Alex. gebrauchte und 
legte sie nach Euseb. K. G. 6, 14. in seinen Hypotypo- 
sen aus, in einer Reihe mit den Briefen des Judas und 
Barnabas. Dieser Theil der Hypotyposen ist aber lei- 
der ganz verloren gegangen. Vor Clemens aber hatte 
der Gnostiker Theodotus die Schrift hiufig gebraucht. 
So haben sich durch Clemens in seinen éxioyaig é 
tov moogytiumy Oeoddtov einige Fragmente der Petri- 
nischen Apokalypse erhalten 5), Aber diese Fragmente, 
die einzigen, die wir haben *), sind so klein und abge- 


4) Vel. hiertiber die Anmerk. des Maranus zu Justin, wieder 
abgedruckt in Dr. Ottos Ausgabe der Werke Justins Vol. 1. 
p: 226 ff. Hier fehlt aber die Angabe des betreffenden Ge- 
setzes, welches nach Pauli Sentt. Recepp. lib. 5. tit. 24. n.3. 
so lautet: Qui de salute Principis vel de summa reipublicae 
mathematicos, ariolos, aruspices, vaticinatores consulit, cum 
eo, qui responderit, capite punilur. Es wird hinzugesetzt: 
Non tantum divinatione quis, sed ipsa scientia ejusque libris 
melius fecerit abstinere. 

2) S. J. A. Fabricii Cod. apocr. N. T, P. 2. p. 940 sqq. 

3) Gesammelt von Grabe in s. Spicil. PP. P. 4. p. 74 sqq. 

4) Grabe vermuthet, dass Lactanz Inst. diy, 4, 24. den In- 
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rissen, dass man daraus nur im Allgemeinen schliessen 
kann, der Inhalt’ sey theilweise eine Weissagung bdser, 
jammervoller Zeiten gewesen. ,,Die Milch, heisst es, 
die aus der Weiber Briisten quillt, wird sich verdicken 
und kleine, fleischfressende Thiere hervorbringen. Die 
werden sich gegen die Mutter wenden und sie fressen.“ 
Ferner: ,,das Schicksal der unzeitig Geborenen wird 
besser seyn, (als das der Lebenden)“: Und endlich: ,,ein 
Feuerblitz wird aus jenen Kindern springen und in die 
Augen der Mutter schlagen.“ Aus der Erklirung, wel- 
che Theodotus dem ersten Fragmente hinzufiigt, sieht 
man, dass das geweissagte Ungltick die Juden treffen 
soll. Sprache Lactanz Instit. divin. 4, 21. nicht, wie 
augenscheinlich, von der eigentlichen praedicatio, son- 
dern, wie Grabe vermuthet, von der Apokalypse des 
Petrus, so wurde daraus noch klarer werden, dass die 
letztere sich wenigstens zum Theil auf die Zerstérung 
Jerusalems und den Untergang des Jud. Staates bezogen 
habe. Aber allerdings kann das x79. [Métgov auch Apo- 
kalyptisches enthalten haben. Ist es mit dem uyo. Mavi. 
eins und dasselbe, so enthielt es nach Clem. Strom. 
6, 5. Apokalyptisches aus dem Hystaspes!). Man kénnte 
vermuthen, das x70. [éro. habe auch aso. Ilétg. ge- 
heissen. Aber Clemens scheint in s. Hypotyposen eine 
von dem xo. verschiedene anoxuuhuyic [eérve. ausgelegt 
zu haben. — Daraus, dass der Gnostiker Theodotus 
die Schrift gebrauchte, lasst sich nicht mit Sicherheit 
schliessen, dass sie gnostischen Ursprungs gewesen. Das 
anonyme Fragment tber den Kanon der Rém. Kirche 
bey Muratori2) scheint sie zu kennen und mit der 


halt der cnoxcduyrg Mévgov niaher bezeichne. Schmidt stimmt 
ihm K,. G. 4, 465 bey. 
4) S. oben S. 237 ff. ! 
2) Die betreffende Stelle des Fragments lautet bey Muratori 
(Antiquitt. Ital. med. aevi Ill. 854) so: Apocalypsis etiam Joan~ 
nis, et Petri, tantum recipimus, quam quidam ex nostris legi 


Lircke Comment. Th. 1Y, 12. 2. Aufl. 16 
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Joh. Apok. zusammenzustellen, bemerkt aber,’ dass ei- 
nige in’der Rém. Kirche sie nicht als kirchliches Lese- 
buch wollen gelten lassen. Das Fragment ist aus der 
letzten Halfte des 2ten Jahrhunderts. Da war also die 
Schrift schon vorhanden und im kirchlichen Gebrauch. 
Um dieselbe Zeit gebrauchten die Schrift katholische 
Manner, wie Clemens von Alex. Eusebius hilt sie 
nur fur unecht, nicht fur ketzerisch. Da sie nach So- 
zomenus K.G.7,19. in einigen Kirchen von Palastina 
bis ins 5te Jahrh. alljahrlich gy t7 yueoe tio maQa- 
ousuns, Fv EvlaBag ayav 6 hadg vyovever ent avapvy- 
oe TOV GwtTHoOIoU MaFoug gelesen wurde, so lasst sich 
vermuthen, dass sie ein Judenchristliches Product des 


in ecclesia nolunt. Credner (Zur Geschichte des Kanons 
S. 76.) liest die Stelle so: Apocalypses etiam Joannis et Petri 
tantum recipimus, quam u. s. w. Hiernach ware der Sinn: 
Nur die Apokalypsen des Joh. und Petr. nebmen wir an, also 
keine anderen, etwa die des Paulus, Stephanus u. a. Allein 
es fallt auf, dass in so friher Zeit (in der zweyten Halfte 
des zweyten Jahrhunderts) néthig war, sich gegen andere 
Apokalypsen in der Kirche zu verwahren. Indess liesse sich 
das noch denken. Die Hauptschwierigkeit bey dieser Structur 
istaber, theils das etiam, ibeils das quam richtig zu erkliren, 
insbesondere auf welche von den beyden Apokalypsen sich 
das Relativum bezieht, Die Geschichte des Kanons macht es 
wahrscheinlich, quam: bloss auf die Apok. des Petrus zu be- 
ziehen, Aber in diesem Falle ist quam héchst seltsam. Ich 
stimme daher der Auslegung der schwierigen Stelle von mei- 
nem Freunde Dr. Wieseler in s. Abbandl.: Der Kanon des 
N. T. von Muratori u. s. w. in den Studien und Kritiken 
1847, Heft 4. S, 815 ff bey, welcher nach einer neuen Col- 
lation der Handschrift die Stelle so fasst: et (ut) sapientia ab 
amicis Salomonis in honorem ipsius scripta (,) apocalypsis 
etiam Johannis. Et Petri tantum recipimus, quam (quem) 
quidam ex nostris legi in ecclesia nolunt. Der Sinn ist: Und 
von Petrus nehmen wir eben so viel an, nemlich als yon Jo- 
hannes, d. h. zwey Briefe und eine Apokalypse. Ist nun quam 
sicher, so kann man sich nur denken, dass es sich auf die 
ausgelassenen Worte: duas epistolas et apocalysin, somit ins- 
besondere auf das letztere bezieht. Waieselers Vorschlag, 
quem zu lesen, diess auf Petrus zu beziehen und den Satz 
von den Extremen zn verstehen, welche gar nichts von Pe- 
trus in der Kirche lesen wollten, kann ich nicht annebmen, 
weil gerade in Rom gewiss Niemand daran dachte, von Pe- 
trus selbst den ersten Brief nicht lesen 2u wollen. 
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2ten Jahrh, — und mit dem xovysia und den iibrigen 
Petrinischen Apokryphen eines Stammes gewesen. Mig- 
lich, dass, wie Sandius berichtet 1), die Schrift, wie 
so manche andere der Art in den Afrik. Kirchen, sich 
auch unter den koptischen Christen erhalten hat. Aber 
die Nachricht ist unsicher. Die seltsame Kunde, welche 
Jacobus de Vitriaco, Bischof yon Acco (im 13 Jahrh.), 
in einem Schreiben an den Papst Honorius IIl., von ei- 
ner Schrift in der Sprache der Sarazenen unter dem Ti- 
tel: Revelationes b. Petri apostoli a discipulo ejus Cle- 
mente in uno yolumine redactae mittheilt 2), scheint sich 
auf den ersten Anblick auf die Petrimische Apokalypse 
der alten Kirche zu beziehen. Allein, was der Bischof 
von ihrem Inhalte, freylich wie es scheint nicht mit 
voller Treue und nicht ohne Einmischung seiner Deu- 
tungen, erzahlt 5), lasst vermuthen, dass der Bischof eine 
spatere apokryphische Schrift, vielleicht aus den. Zeiten 
der Kreuzztige, vor sich hatte. Bemerkeuswerth ist, dass 
in einer alten Latein. Stichometrie bey Cotelier *) 
die Revelatio Petri zu 2070 (nach einer andern Leseart 
270) Reihen angegeben wird, in dem Verhiltnisse, dass 
die Joh. Apok. nur zu 1200 Reihen geschatzt ist. Auch 
findet sich die uswoxzas. [érg. in dem indiculus: scriptu- 


4) Nucleus Hist. Eccl. p. 6. Multi scribunt, Coptos in ecclesiis 
uti libro, quem vocant Secreta Petri. An vero secreta 
haec eadem sint cum apocalypsi, mihi incompertum est. Vel. 
Fabric. a, a.O,. p. 492 ‘f., wo die Unsicherheit dieser Nach- 
richt nachgewiesen ist. , 

2) Dacheri Spicil, Veter. script. Tom. 8. p. 382. Daraus die 
betreffende Stelle in Grabe spicil. PP. P. 1, p. 76 sq. 

3) Quicunque aulem, sagt er, hujus libri auctor exstiterit, ila 
aperte et expresse de statu ecclesiae Dei a principio usque ad 
tempora Antichristi et finem mundi praenuntiavil, quod (ut) 
ex completione praeteritorum indubitatam facit (faciat) fidem 
futurorum. Praenuntiavit autem inter alia de consummatone 
vel consumptione perfidae legis Agarenorum U.S. Wey Was 
der gute Bischof von der Eroberung yon Damiate durch die 
Christen verstehi, 

4) Cotelerii PP. apost, ed, Clericus Tom. 4, p, 7 8. 


17 


244 Ii. Cap. Geschichte der apokalypt. Litteratur. 


rarum hinter den Quaestiones von Anastasius y. Nicda 
(Codex 1789 Bibl. Reg. Paris.) als Apokryphum neben 
der dnonad.”Eodoa, der anox. Maviov, den ubrigen 
Petrinischen Apokryphen u. a. aufgefiihrt). In der Sti- 
chometrie des Nikephorus wird sie nicht aufgefuhrt. 
Eben so wenig in der Synopsis script. sacrae. Ob die 
Arab. Apokalypse des Petrus, woraus Alex. Nicol] in 
s. Catal. Mss. Bibl. Oxon. Bodlej. P. 2. Auszuge mit- 
theilt, eine Ubersetzung der dlteren Griechischen Schrift 
ist, muss einstweilen dahin gestellt bleiben 7). 
"Anoxcauwec Taviov, AvaPartexov Tat- 
Rov. Unter dem ersteren Namen kennt Augustin 9) 
eine in der Kirche nicht anerkannte Schrift voller Fa- 
beln, welche, wie er sagt, vani quidam aus Veranlas- 
sung von 2 Kor. 12, 2 ff. stultissima praesumtione er- 
dichtet haben. Vor Augustin spricht Niemand davon. 
War sie urspringlich Griechisch oder Lateinisch ge- 
schrieben? Dionysius von Alexandrien‘*) be- 
merkt, dass der Apostel die Offenbarungen, von denen 
er 2 Kor. 12, 2 ff. spreche, nicht besonders aufgeschrie- 
ben habe. Méglich, dass er damit auf eine damahls 
schon vorhandene apokryphische Apokalypse des Paulus 
hindeutet. Aber weder er, noch Eusebius sprechen be- 
stimmt von ihr, Epiphanius 5) sagt, dass die Cajaner 
(ein Zweig der Ophiten) eine Schrift (ovyraysecreor) 
unter dem Namen des Apostels Paulus erdichtet, welche 
voll von agéntovgyia sey; sie werde auch von den so- 
genannten Gnostikern gebraucht, welche sie avafati- 
nov IavAov nennten; die Veranlassung (meogaore) dazu 
sey aus 2 Kor, 12, 2 ff. genommen. Diese Notiz wie- 


1) Cotelerii PP. apost. ed. Clericus Tom. 1. p. 497. 
2) S. Thilo Acta Thomae Prolegg. LXXXIII. 

3) Tract. in Evang. Joan. 98, 

4) Euseb. H. E. 7, 25. 

5) Haeres, 38, 2. 
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derholt im zwélften Jahrh. Mich. Glykas 1), der die 
Schrift "4vaSatiavoy nennt, was gewiss eine Corrup- 
tion 7) des yon Epiphanius angegebenen Titels ave loa- 
tixoy ist. Ist nun diess cya@atixoy mit der yon Au- 
gustin erwahnten apocalypsis Pauli einerley? Fabri- 
cius 5) meinte, beyde seyen verschieden, jenes habe de- 
liria Gnostica, diese praecepta vitae monasticae enthal- 
ten. In der That konnten aus jener Stelle 2 Kor. 12, 2 ff. 
von YVerschiedenen verschiedene Apokalypsen gemacht 
werden. Die doz. Madviov, von der Sozomenus*) 
erzahlt, dass sie keinem alten Schriftsteller bekannt, von 
den Ménchen aber sehr empfohlen werde, welche sag- 
ten, dass sie unter Theodosius dem Gr. in Tarsus in 
dem Hause des Paulus gefunden worden sey *), scheint 
eine solche ménchische Apokalypse gewesen zu seyn, 
wie nach Fabricius die dem Augustin bekannte. Theo- 
phylakt und Okumenius sprechen in ihren Commen- 
tarien zu 2 Kor. 12, 4. von einer Apokalypse des Pau- 
lus. Aber weder diese, noch das decretum Gelasii 
c. 6. §. 25., noch Nikephorus Homologeta im 9ten 
Jabrh., noch Balsamon, noch der Alexand. Patriarch 
Markus im 13ten Jahrh,®) charakterisiren sie niaher, 
so dass man nicht weiss, ob sie die Cajanische oder 
die ménchische meinen. 

In einem Fragment eines alten grammatischen Scho- 
liasten oder Commentators zur Grammatik des Diony- 
sius von Thracien findet sich folgende Bemerkung: 
Aci — Otayivconery TOY YOaMMaTLMOY TH OVOMaATH Kat 
tac puvag wy evayyshotoy, iva py cAdoTQLOY ual 


1) Annales P. 2. ed. Bonn. p. 226. ed. Paris. p. 120. 

2) Auch Bekker ed. Bonn. liest cvefarcavor, 

3) Cod. apocr. N. T. P. 2. p. 945. 

4) H. E. 7, 49. 

5) Grabe Spicil. PP. Tom. 1. p. 84., meinte, diese Apok. sey 
eben auch erst um die Zeit Theodosius des Gr., zwischen 
392. u. 396., wo Augustin iiber den Joh. schrieb, entstanden. 

6) Vel. Fabric. a. a O. S, 947 ff 
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wevdse evayyélvov déenrvact adhd ual Omavdjpos 
wevdy ovyyoumprata siow, oioy 4 heyoueyn cm0xE- 
Auwee vov cyiov Haviov. Ov yéo éow vot ayiov 
Tladviov, chi évéoov, aigetcuov, tov Laswoating, oFev 
of Tlavacucavol uavayorvta:). Ware das Fragment 
aus der Schrift des alteren Grammatikers Theodosius 
von Alexandrien, woftir man es sonst gehalten, so ware, 
da dieser alter ist als Gregorius Chéroboscus, dies Zeug- 
niss sehr beachtungswerth. Allein selbst der Commen- 
tar zu der angeblichen Grammatik des Dionysius yon 
Thracien, worin jenes Fragment nach einigen Handschrif- 
ten vorkommt, ist erweislich junger, als Chéroboscus. 
Und das Fragment selbst verrath sich besonders durch 
die Erwahnung der Paulicianer und der katholischen Er- 
dichtung von der Abstammung des Namens der Secte 
von Paul v. Samosata, dem Sohne der Kallinike, als 
ein sehr junges 2), Es kann vor dem 7ten Jahrh., wo 
die Secte erst hervortrat, nicht geschrieben seyn, und ist 
wohl erst nach des Petrus von Sicilien (870.) historia 
Manichaeorum und nach Photius adv. recentiores Ma- 
nichaeos verfasst. Venn die Paulicianer die Schrift ge- 
brauchten, so lag dem unkritischen Grammatiker nahe 
daran zu denken,:dass sie von dem Paulus y. Samosata 
geschrieben sey. Dann war sie auch wohl gnostischen, 
manichiaischen Inhalts, Aber Petrus von Sicilien und 
Photius. wissen von einer solchen apokryphischen Apo- 
kalypse bey den Paulicianern nichts 5), und wenn der 
Fragmentist entweder die Cajanische oder die ménchi- 
sche Apokalypse vor sich hatte, so hat er in seiner Un- 
wissenheit eine schlechte Conjectur gemacht. Denn jene 


1) S. Im. Bekkeri Anecdota Graeca Vol. 3. p. 1165. 

2) S. Theodosii Alexandr. Grammatica ed. Goettling, 1822. 
Praef. p, 1x sqq- 

3) S. Gieseler iiber die Paulicianer in den Stud. und Krit. 
1829. S, 408 ff., wo die heil. Schrifiquellen der Secte naiher 
angegeben sind, Vel. desselb, KG. 2, 4. 4te Ausg. S. 16. 


§. 14, Ubersicht d. Christl. ap. Litt. Notizen u. Fragm. 247 


Schriften waren alter, als der angebliche Paulus v. Sa- 
mosata. Wie es sich auch danfit verhalten mag, wir 
wissen yon der doppelten oder einfachen Schrift nichts 
weiter. Nach Du Pin’) sollte sie noch unter den Kop- 
ten vorhanden seyn, was aber Grabe und Fabricius 
fiir sehr zweifelhaft halten, .Grabe nennt noch eine 
Revelatio S. Pauli in einer Oxforder Handschrift 2). Aber 
diese ist sowohl von der Cajanischen, als der, von wel- 
cher Augustin und Sozomenus berichten, wesentlich ver- 
schieden und ein viel spateres Product. 

SAnouahiwerc Kyoivdov 5). Von Euseb. KG. 
3, 28. und Theodoret Fabul. Haeret. 2, 3. erwihnt. 
Nach Eusebius erdichtete Cerinth Apokalypsen unter 
dem Namen eines grossen Apostels*). Der Presbyter 
Cajus, der Gewahrsmann des Eusebius, bezeugt, dass 
die Schrift chiliastischen Inhalts war. Allein die Art, 
wie die Schrift yon den Alten in der Frage tber die 
Echtheit der Joh. Apok. erwahnt wird, macht die Exi- 
stenz derselben etwas zweifelhaft. Hiertber mehr bei 
der Untersuchung uber die Joh, Apokalypse. 

Das decretum Gelasii de libris accipiendis et non 
recipiendis erwahnt c. 6. {. 26. eine Revelatio, quae 
appellatur Thomae apostoli apocrypha°®), von 
der Niemand sonst etwas weiss. 

Ebendaselbst §. 27. wird die Revelatio, quae ap- 
pellatur Stephani apocrypha aufgefuhrt. Wahr- 
scheinlich ging das Gedicht yon AG. 7, 55. aus. Sixtus 
Senensis bemerkt Bibl. S. lib, 2. p. 12. aus Serapions 


4) Prolegom. Bibl. Il. p. 94. 

2) Spicileg. PP. Tom. 41. p. 85. 

8) S. J. A. Fabric. Cod. ap. N. T. P. 2. p. 956 sqq. 

4) Unter dem grossen Apostel yerstehen die Meisten den Jo- 
hannes. Valesius aber versteht die Worte des Rom. Pres- 
byters Cajus, welche Eusebius mittheilt, o¢ v2 cnoorédov 
weyadhou VEVOUMs, SO, a se famquam a magno apostolo con- 
scriptas. 


5) S. Credner a. a. Or 5. 219, 
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von Thmuis Schrift gegen die Manichaer, dass diese Apo- 
kalypse bey diesen in sehr hoher Achtung gestanden. 
Allein in dem, was wir von der Schrift des Serapion 
noch besitzen +), findet sich jene Notiz nicht. Daraus 
folgt aber nicht, dass Sixtus von Siena geirrt oder ge- 
tauscht habe. Wahrscheinlich hatte er ein vollstandige- 
res Exemplar jener Schrift, als Canisius in der Latein. 
Ubersetzung, und als der Griech. Codex in der Biblioth. 
des Hamb. Johanneums enthalt. 

Spiatere apokalyptische Schriften, wie die unter dem 
Namen des Patriarchen Methodius yon Constantinopel 7) 
u. a., haben ftir die Geschichte der apokalyptischen Lit- 
teratar kein Interesse, 


Gee £5: 
Die Christlichen Sibyllinen. 


Zu den im Ganzen erhaltenen Christlicheh apokalyp- 
tischen Schriften gehdren vornehmlich die Christlichen 
sibyllinischen Orakel. ‘Wir haben deren eine ziemliche 
Anzahl yom ersten bis ins funfte Jahrhundert hin- 
ein, wo dieser Zweig der apokalyptischen Litteratur 
allmahlig abstirbt. | 

1. Wie viel die vorhandenen Judischen Sibyllinen 
neben den biblischen Weissagungen in der ersten Zeit 
auf die Annahme des Evangeliums unter Juden und Hei- 
den Einfluss gehabt, wissen wir nicht. Die neutestam. 
Schriftsteller machen keinen Gebrauch yon ihnen; sie 
scheinen sie nicht gekannt, wenigstens nicht geachtet 
zu haben; die apostolische Predigt hielt sich vorzugs- 
weise, ja ursprunglich ausschliesslich an die kanonische 


1) Lat. in Canisii lection. antiq. Das Gr. Original, welches Fa- 
bricius gelesen, ‘ist noch ungedruckt in einem Cod. Holsten. 
auf der Biblioth. des Johanneums zu Hamburg. 

2) S. Orthodoxogr. Tom. 1., wo die Schrift Gr. und Lat. ab- 
gedruckt ist. Sie spricht von den Tiirken, Vgl. Cave Hist. 
htt, Vol. 4, p. 153. 
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Weissagung des A. T. Indessen soll sich schon Cle- 
mens von Rom in seinem Briefe an die Korinther we- 
gen der eschatologischen Lehre von dem dereinstigen 
Feueruntergange der Welt neben den Propheten und 
Aposteln auch auf die Sibylle bezogen haben. Diess 
bezeugt Pseudojustin in s. Quaest. et Resp. ad or- 
thod. Resp. 47.1)... Wir finden aber die beziigliche Stelle 
weder in dem ersten, echten Briefe des Clemens noch 
in dem sogenannten zweyten, nach dem heutigen Texte. 
Allein schon Cotelier*) schloss wohl nicht mit Un- 
recht aus Iren. adv. haer. 3, 3., wo der Inhalt des er- 
sten Briefes angegeben wird, dass die vermisste Stelle 
in dem unserem jetzigen Texte fehlenden Stticke zwi- 
schen Cap. 57. u. 58. gestanden haben miisse. Gebrauchte 
‘schon Clemens von Rom die Sibylle als Auctoritit ne- 
ben der prophetischen und apostolischen Weissagung, 
so ist nicht zu verwundern, dass Justin der Miarty- 
rer in seiner Ermahnungsrede an die Hellenen %) 
dieselbe als eine auch den Heiden nicht fremde prophe- 
tische Gottesstimme geltend machte. Aber wihrend je- 
ner nur die Jiudische Sibylle zu kennen’ scheint, bezieht 
sich dieser schon auf eine Sibylle, welche nicht bloss 
yon der Ankunft Christi, sondern auch sept navtwy 
coy vn advtod yevéeodar pehhovtmy oagusg xal pa- 
veoug geweissagt habe, also offenbar auf eine Christ- 
liche. Solche Christliche Orakel mtissen demnach in der 
ersten Hialfte des 2ten Jahrh. schon vorhanden gewesen 


4) Nach Ga'ss iib. Justins des Martyr. Fragen an d. Rechtglitu- 
bigen in Illgens Zeitschrift fiir histor. Theol. 1842. Heft 4. 
S. 143. gehért die Schrift dem Anf. des 5 Jahrh, an. Die 
betr. Stelle lautet: Ei rig mugovons nuraoracews to téhog orlv 
7), dud tod mugos zQiow THY door, 2a90G puow ui yougul mQ0~- 
QNTOY TE “eb dmootohwy, ev dt xual HS Spuddys , LOEWE 
Ono ° andQuos Kidynuns wv tH 200g Kogwious émotoay. 

2) In dem judicium iiber den sogen. 2ten Brief d. Clem. an die 
Korinth. Die betreffende Stelle des Irenaus lautet: — qui 
ignem praeparaverit diabolo et angelis ejus. 


3) Cap. 38. 
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seyn. Wir finden nun auch in der gegenwartigen sibyl- 
linischen Achtbiichersammlung Orakel Christlichen | In- 
halts, von denen eins bald’ nach der Zerstérung Jeru- 
salems, gleichzeitig mit der Joh. Apokalypse, das an- 
dere in der ersten Zeit des Kaisers Hadrian geschrieben 
zu seyn scheint. Die sibyllinische Production’ entstand 
demnach ziemlich fruh in der Kirche. Es liegt darin 
etwas Abnormes. Die regelmissige, kanonische Form 
der Christlichen Apokalyptik war; wie oben bemerkt +), 
der alttestamentliche, Danielische Typus, wie ihn die 
Johanneische Apokalypse ausgedruckt hat. Aber der von 
den Juden uberkommene Gebrauch, die Judischen Sibyl- 
linen, welche man von den Juden, namentlich den Hel- 
lenistischen, gelernt hatte, aus apologetischem, oder, wenn 
man will, polemischem-Interesse mit der. biblischen 
Weissagung zusammenzustellen und als ein Ganzes yon 
uniyerseller Weissagung. zu betrachten, reizte An- 
fangs zu Interpolationen,-wodureh man die alte ; sibyl- 
linische Weissagung der Christlichen Erfillung entspre- 
chender zu machen suchte, dann aber auch bald zu ei- 
genen Christ]. Productionen in dieser Art. Die Fiction, 
welche die Sibylle zu einer.Tochter oder Verwandten 
Noahs machte, ferner die mechanische Form’ mehr und 
weniger zusammenhingender Qrakel. im: epischen’ Vers- 
maasse erleichterte auch dem gewéhnlichsten Schriftstel- 
ler so Interpolationen wie neue Compositionen, und ge- 
stattete die Fortspinnung der sibyllinischen Apokalyptik 
ins Unendliche. So schloss sich an die vorhandene si- 
byllinische; Weissagung der Geschichte bis auf Christus 
die sibyllinische Darstellung der: neueren Christlichen 
Geschichte von Epoche zu Epoche an. Und je, mehr 
die uberkommene  sibyllinische Weissagung die -allge- 
meine theokratische Reichsgeschichte mit ganz besonde- - 
ren értlichen Beziehungen verband, desto. mehr. schien 


4) S. §. 43. S 223. 
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diese Form zur Darstellung apokalyptischer Beftirchtun- 
gen und Hoffnungen des Zornes und Wohlwollens, be- 
sonderen értlichen Leidenszustanden der Christenheit ge- 
eignet. So ist es gekommen, dass neben der alttesta- 
mentlichen, originell Judischen Form der Apokalyptik, 
obwohl dieselbe sehr bald vorzugsweise kanonisches An- 
sehn in der Kirche erhielt, die hellenische Sibyllinenform 
~ unter den Christen besonders beliebt und ublich wurde. 

In der gegenwirtigen Orakelsammlung der acht Bu- 
cher sind die heidnischen, Judischen und Christlichen 
Sibyllinen untereinander gemischt. Die Sammlung ist 
allmihlig entstanden, gewaclisen, ohne alle planmissige, 
geschweige kritische Anordnung 1). An die schon. vor 
Christus yorhandene Sammlung, welche die oben be- 
zeichneten, besonders im: 3ten Buche befindlichen Judi- 
schen Sibyllinen enthielt, schlossen sich die Christlichen 
Interpolationen und neuen Christlichen Orakel erst ein- 
zeln, dann je linger je mehr in grésseren Massen und 
Sammlungen an. Das dritte, vierte und, funfte Buch 
sind nach Dr. Bleek schon seit der Mitte des zweyten 
Jahrhunderts in einer Sammlung als Orakel einer und 
derselben Sibylle vereinigt vorhanden und bey den Chri- 
sten im Gebrauch. Gegen das Ende dieses Jahrhunderts 
und im dritten kommt zuerst,das achte, dann das sie- 
bente, endlich das sechste Buch, d. h. theilweise, in 
ihrer urspriinglichen Gestalt, die offenbaren spateren In- 
terpolationen abgerechnet, hinzu. Jetzt aber werden die 
Orakel gesondert und verschiedenen Sibyllen zugeschrie- 
ben. — Das ist die Zeit, wo namentlich \Lactanz, ein 
grosser Liebhaber der Sibyllinen, von Varro zehn ver- 
schiedene Sibyllen kennen lernte. In dieser Zeit hatte 
die sibyllinische Production und ihre Auctoritét unter 
den Christen ihre Hohe erreicht. Die Apologeten, Ju- 


4) S. Bleek iiber die Entsteh. u, Zusammensez. d. sibyll, Ora- 
kel in der Berl. theol. Zeitschrift 4, 155 ff. 2, 232 ff 
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stin, Athenagoras, Theophilus, der Alex. Cle- 
mens, und spaterhin Lactanz, gebrauchen sie vyor- 
nehmlich gegen die Heiden neben den biblischen Weis- 
sagungen und den vorahnenden Ausspruchen Hellenischer 
Philosophen und Dichter. Und obwohl die Christen 
desshalb von Celsus und wohl auch anderen kritischen 
Geistern unter den Heiden verspottet wurden, den Vor- 
wurf der Verfalschung der Orakel!) und den Spottna- 
men der Sibyllisten 7) héren mussten, ja obwohl selbst 
Christen von der strengeren biblischen Observanz es be- 
denklich fanden, sich auf eine heidnische Prophetinn zu 
berufen, so bewirkte doch das apologetische Ansehen, 
welches sie genossen, dass die Production unter den 
Christen bis Ende des dritten Jahrhunderts fortwahrend 
sehr lebhaft war. Die Achtung der sibyllinischen Ora- 
kel verschwand nie ganz in der alten Kirche, obwohl 
das polemische Bedurfniss gegen die Heiden langst ab- 
genommen hatte; Hieronymus, Sozomenus u. a. be- 
rufen sich immer noch auf sie, obwohl Augustin §) 
wegen des méglichen Einwurfs der Verfilschung ihre 
Auctoritaét gegen die biblische Weissagung sehr herun- 
tersetzt. Mit dem Ansehn aber erhielt sich auch in der 
Kirche der Trieb zu neuen Productionen bis in das 
funfte Jahrhundert hinein, wo nicht nur die apokryphi- 
sche Praxis gegen die strengere kanonische, sondern auch 
das prophetische Interesse gegen die dogmatische Sophi- 
stik der Zeit immer mehr zuriicktrat. Nicht nur im 
vierten Jahrhundert werden neue Christliche Orakel der 
Sammlung hinzugefiigt, welche wir im achten Buche der 
Sammlung haben, sondern auch noch im funften Jahr- 


4) S. Orig. c. Cels. 7, 56. 

2) Ebendas. 5, 64. 

3) De civit. Dei. 48. c. 47. Sed quocunque aliorum prophetiae 
de Dei per Christum Jesum gratia proferuntur, possunt pu- 
tari a Christianis esse confictae. Eben so adv. Faustum 15, 15. 
Valet quidem aliquid ad paganorum vanitatem revincendam, 
non tamen ad istorum auctoritatem amplectendam. 
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hundert mehrt sich die Orakelsammlung darch Hinzu- 
fiigung des ersten und zweyten Buches und die Ver- 
bindungsverse zwischen dem zweyten und dritten. 

2. Betrachten und charakterisiren wir nun die Christ- 
lichen Orakel in der Achtbiichersammlung einzeln etwas 
naher: so finden wir das ilteste Christliche Product im 
vierten Buche. Die Sibylle ktindigt sich hier von vorn 
heraus als Prophetinn des héchsten Gottes an, der kein 
steinernes Tempelhaus habe, also des Christlichen Got- 
tes. Sie schildert die Frommen als Christen, welche 
Tempel und blutige Opfer verabscheuen und wegen ih- 
rer Heiligkeit von dem ungliubigen (dvoncotoy) Ge- 
schlecht verfolgt werden. Dafur aber wurden die From- 
men dereinst nach dem Gericht tber die Gotilosen das 
selige Leben auf Erden empfangen, im elften Geschlecht 
der Menschengeschichte +). Die Geschichte der Welt- 
reiche wird in einer Reihe von zehn Geschlechtern dar- 
gestellt yon der Assyrischen Herrschaft an, aber ziem- 
lich confus.’ Im zehnten Geschlecht herrscht der Ma- 
cedonische Sieger, aber sein Reich weicht der Rém. 
Weltmacht. Dieses aber geht auch seinem Untergange 
entgegen, indem Nero, der antichristliche, der nach 
schindlichem Muttermorde und anderen Greuveln nach 
Asien jenseits des Euphrats geflohen, von da mit grossem 
Kriegsgreuel wiederkehrt und die antichristliche Welt- 
macht auf ihre Spitze treibt. Zuvor aber, ehe Nero wie- 
derkehrt, werden viele um Roms Herrschaft kampfen, 
Jerusalem und der Tempel durch Titus zerstért werden, 
Am Ende aber bricht das géttliche Zorngericht uber das 
Geschlecht aus, welches die Frommen getédtet hat. Das 
Endgericht tritt ein unter folgenden historischen Ver- 
haltnissen. Zuvérderst wird Italien durch Erdbeben und 
einen Ausbruch des Vesuvs zerstért; darauf kehrt der 


4) Wir lesen mit’Dr. Bleek V. 47, alia va 0° &vexary yevey, 
nicht mit Alexandre uahd ta wiv dexdryn yen, vgl. V. 20. 
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antichristliche Nero zurtick und zicht das Zorngericht 
herbey. In Beziebung hierauf ermahnt die Sibylle die 
Menschen, sich taufen zu lassen, sich zu bessern und 
Gott um Vergebung der Siinden anzuflehen. Wenn diess 
nicht geschehe, so werde unfehlbar alles durch das gétt- 
liche Straffeuer zerstért werden, durch ein Feuer, wel- 
ches so lange brennen werde, bis Gott selbst es lésche. 
Aus der Asche des Weltbrandes werde dann Gott die 
menschlichen Leiber wieder erwecken und alle zum Ge- 
richt versammeln, wonach dann die Bésen wieder in 
die Erde versenkt, die Frommen aber von Gottes Geist 
neu belebt, auf der Erde in Gluck und Heil wohnen 
werden. 

Der Christliche Charakter des apokalyptischen Inhalts 
ist unleugbar. Es befremdet, dass des erschienenen Chri- 
stus und auch seiner Wiederkunft zum Gericht nirgends 
Erwihnung geschieht. Die sonstige Analogie mit der 
Joh. Apokalypse des N.'T. liesse es erwarten, Die apo- 
kalyptische Idee von Nero, als dem _ historischen Anti- 
christ, und seiner Erscheinung unmittelbar vor dem Ein- 
tritte des tausendjahrigen Reiches kommt zuerst in der 
Johanneischen Apokalypse und hier vor und ist in die- 
ser Art wesentlich Christlichen Ursprungs. Eben so hat 
das Orakel mit der Apokalypse die Vorstellung yon dem 
irdischen Reiche der Frommen gemein, nur dass die Be- 
stimmung der tausendjihrigen Dauer fehlt. Aber viel- 
leicht liegt die Zeitbestimmung versteckt in der freylich 
nicht naher angegebenen Chronologie der yeveat.. Um- 
fasste das elfte Geschlecht den Sturz Roms und das tau- 
sendjihrige Reich nebst der ersten Auferstehung, so kann 
man sich denken, dass die Sibylle nach der Analogie yon 
Henoch noch eine zwélfte yevew rechnete, in der das 
himmlische »und irdische Reich Gottes zusammenfallen. 
Wenn wir nun hiernach in diesem Orakel, verglichen 
mit der Johanneischen Apokalypse, eine mehr und we- 
niger unvollstindige Weissagung finden, so scheint diess 
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mit der sibyllinischen Form, ihrer orakelhaften Abge- 
rissenheit und mehr und weniger hervortretenden drt- 
lichen Beziehung, welche eine vollstindige Entwicklung 
und Darstellung der apokalyptischen Idee, wie wir sie 
in der Joh. Apokalypse haben, nicht gestattete oder for- 
derte, zusammenzuhingen. Ubrigens ist das Orakel fast 
unter denselben Zeitverhiltnissen, wie jene, geschrieben. 
Jerusalem. ist zerstért. Der zweyte Theil der Johan. 
Apok. hat dieselbe Voraussetzung. Aber der Verf. des 
Orakels erwahnt die Zerstérung ohne patriotisches Mit- 
gefuhl, aber auch obne darin nach Christlicher Weise 
eine Epoche des géttlichen Strafgerichts zu finden. Er 
hat den Ausbruch des Vesuvs unter Titus im J. 79. er- 
lebt. Diess wird fur ihn ein apokalyptisches Moment 
und Symbol, woran er die damabhlige Vorstellung von 
dem wiederkehrenden antichristlichen Nero anschliesst. 
Der Verf. schrieb wahrscheinlich bald nach jenem Aus- 
bruch des feuerspeienden Berges, vielleicht ein Heiden- 
christ, ein Italidner, der bereits Christenverfolgungen 
erlebt hatte, und sich und seine Glaubens- und Leidens- 
genossen mit den Christlichen apokalyptischen Vorstel- 
lungen aus dem Kreise der Johan. Apokalypse trésten 
wollte. ; 

Das fiinfte enthalt V.1 ff. das der Zeit nach nach- 
ste Orakel. Dieses beschaftigt sich von vorn heraus mit 
der Rémischen Weltmacht unter den Kaisern, wie die- 
selbe nach dem Untergange der Agyptischen und Mace- 
donischen Macht in ihrem vollen Glanze erscheint. Die 
Reihe der Rém. Kaiser, welche mit der Zahl ihres An- 
fangsbuchstabens namentlich bezeichnet werden, wird 
von Julius Cisar an bis auf Hadrian herabgefubrt. 
Bey Nero verweilt der Verf., indem er ihn naher als 
deevog bgrg (vgl. Apok. 12, 9.) und als den Antichrist 
bezeichnet, welcher aus seiner Verborgenheit Verderben 
bringend wiederkehren und in eitlem Hochmuth sich 
Gott gleich machen (vgl. 2 Thess. 2, 3 ff.), dann aber 
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von Gott werde bestraft werden. So bewegt sich das 
Orakel im Kreise der apostolischen, insbesontlere Jo- 
hanneischen Apokalyptik, Um so auffallender ist, dass 
der Verf. V. 46—50. den Hadrian mit besonderem 
Lobe anredet, als den Herrscher, unter welchem die 
Weissagung des géttlichen Reiches in Erfullung gehen 
werde. Darin liegt eine Abschwachung des apokalypti- 
schen Gedankens, die sich nur daraus erklart, dass der 
Vf. ein Zeitgenosse Hadrians in den ersten Jahren des- 
selben eine bessere Zukunft fur die Christen erblickte, 
wihrend der strenge apokalyptische Gedanke das volle 
Heil nur in der vélligen Zerstérung der Rém. Macht 
sah. Aber der Gesichtskreis des Orakels beschrinkt 
sich bald darnach auf Agypten, insbesondere Memphis, 
bey dessen Leiden nach der Besiegung der Kleopatra 
der Verf. besonders verweilt. Da nun die Sibylle sich 
V. 51. merkwurdiger Weise eine Tochter der Isis nennt, 
so scheint man um so mehr annehmen zu kénnen, dass 
das Orakel, wenn nicht in Memphis, doch tberhaupt 
in Agypten in, den ersten Jahren Hadrians geschrieben 
ist. Es folgt hierauf V. 53 ff. ein Orakel, welches von 
demselben Verfasser, unter denselben Grtlichen und hi- 
storischen Verhiltnissen, wie das bisherige, geschrieben 
zu seyn scheint; nur dass die allgemeinere Beziehung 
auf Agypten und dessen Hauptstadt Alexandrien mehr 
hervortritt. Wenn V. 93 ff. unter dem alles, auch Agyp- 
ten verwustenden, wilden Krieger, dessen Zerstérung 
nur den dritten Theil der Menschen tbrig lassen werde, 
wie wahrscheinlich, der Antichrist Nero gemeint ist, der, 
nachdem er alles, auch die Stadt der Seligen (Jerusa- 
lem?) zerstért hat, von dem von Gott gesendeten Mes- 
sias am Endgericht der Menschengeschichte mit allen 
grossen Kénigen vernichtet werden soll V.109.: so ha- 
ben wir auch hier wieder ein Orakel aus dem Johan- 
neischen apokalyptischen Gedankenkreise. Nachdem dann 
V. 111—176. eine Reihe vielleicht alterer Weheorakel 
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iiber mehrere Asiatische und Griechische Linder angefiigt 
sind, Neros antichristlicher Zerstérungszug von Neuem 
geschildert worden, wird geweissagt, dass vier Jahre nach — 
Neros Ruckkehr ein Stern vom Himmel fallen werde, 
der das Meer und Babylon und auch Italien, unter des- 
sen Waffen das heilige Volk der Hebriaer und ihr wah- 
rer Tempel gefallen seyen, verbrennen solle; wobey 
die Erinnerung an Apok. 8, 8. kaum abzuweisen ist. 
Hierauf wendet sich die Sibylle wieder mit Drohungen 
an Agypten, an Syene, Libyen und Cyrene, bedrohet 
Britannien und Gallien, sodann Athiopien und das Land 
der Inder, ferner insbesondere Korinth, spricht wieder 
von dem Fluchtling Nero, der den Isthmus durchgraben 
werde, geht aber dann, besonders yon V. 247., je langer 
je mehr aus dem fruheren mehr allgemeinen Christli- 
chen Ton der Weissagung, der einem Heidenchristen 
eignet, in einen sehr stark Judaisirenden, ja fast ganz 
Jiidischen Ton tuber. Das Messianische Reich wird V. 
247 ff. ganz im Sinne des phantastischen Judenthums 
geschildert. Des neuen Reiches Burger sind Juden, de- 
ren Seligkeit darin besteht, dass sie in dem neuen Je- 
rusalem, welches in die Wolken des Himmels hinauf- 
reicht und bis nach Joppe hin sich erstreckt, in Ruhe 
und Friecen wohnen werden. Der gekreuzigte Jesus, 
Josuas Antitypus, der edelste Spross der Hebrier wird 
wiedererscheinen und bey seiner Wiederkunft seinem 
Volk und der heiligen Stadt allen Trost, Frieden und 
alles Heil zusagen, den Bosen aber, wenn sie nicht zu 
der Verehrung des allein wahren Gottes umkehren, al- 
les Unheil und Verderben androhen, V. 255—284. 
Entweder haben wir hier eine etwas confuse Darstel- 
lung der apokalyptischen Ideen eines ebionitischen Man- 
nes, oder, wie Bleek?) meint, die spatere Christliche 


1) Uber die Entstehung u, s. w. in der theol. Zeitschrift Bd, 2. 
S. 165. 
Liicke Comment. Th. IV. 1. 2. Auf. 17 
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Uberarbeitung eines urspriinglich Jiidischen sibyllinischen 
Orakels aus dem zweyten Jahrhundert vor Christus. — 
Unmittelbar darauf V. 285—333. finden wir ein Judi- 
sches Orakel, wie oben bemerkt, aus der Zeit des Ju- 
dischen Krieges und der Zerstérung Jerusalems +), Hier 
fehlt die Christliche Interpolation ganzlich. Nach Dr. 
Bleeks Kritik 2) folgen nun bis ans Ende des Buches 
mehrere, in ihren historischen Beziehungen mehr und 
weniger dunkle Orakel, worin bald das Judische, bald 
das Christliche hervor - und zurucktritt, Vorchristliches 
und Nachchristliches gemischt ist. 

Man muss es mit Dr. Bleek fur wahrscheinlich hal- 
ten, dass das ganze funfte Orakelbuch schon yor der 
Mitte des zweyten Jahrhunderts vorhanden war, und 
dass der Vf. namentlich der Orakel V. 1—51. V. 52—- 
100. ein Judenchrist, der am Anfang der Regierung Ha- 
drians in Agypten, vielleicht in Memphis lebte, zugleich 
der Sammler und Ordner oder eigentlich Unordner des 
Ganzen ist. Denn von irgend einer Idee der Anordnung 
nach der Zeit oder dem Inhalte oder der geographischen 
Verhiltnisse ist nirgends eine Spur. Wie der Zufall 
Blatter zusammenwehet, so verbindet der Sammler Frem- 
des und Eigenes, Altes und Neues in zufialliger Weise. 
Kurz, es ist die Zufallsordnung der sibyllinischen Blat- 
ter, und wir haben in dieser Sammlung offenbar die 
niedrigste Stufe der apokalyptischeh Composition, wel- 
che keine zusammenhingende Auslegung gestattete, son- 
dern nur beliehiges Herausgreifen und Deuten des Ein- 
zelnen. 

Eine ahnliche nur noch buntere Sibyllinencomposi- 
tion bietet uns das achte Buch dar. 

Wir begntigen uns daraus Folgendes hervorzuheben: 
- V. 1—216. wird von dem universalhistorischen Stand- 


4) S. S. 80. 
2) A. a, O. S. 186 Ff. 
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puncte die Reihe der Weltreiche von dem Babylonischen 
Thurmbau und der Babylonischen Sprachverwirrung und 
Volkerzerstreuung an bis auf das letzte Weltreich, das 
Rémische, tberschauet, darauf Roms Herrschaft und 
Sittenverderben geschildert, und dieser Weltmacht der 
Untergang geweissagt; wobey wieder, wie in friheren 
Orakeln, Neros Ruckkehr, der Welt Untergang und 
das Reich Christi (V. 169 f.) mit einander verknupft 
werden, aber ohne allen pragmatischen Zusammenhang. 
Die Johanneische Apokalypse klingt vielfach durch, vgl. 
V. 87. 157. 190 ff. Liastige Wiederholungen und da- 
bey vielfache Textcorruption machen die Lectiire uner- 
freulich und das Verstindniss stellenweise unméglich. 
Nach V. 148 f. soll Rom untergehen, wenn es seine 
Zahl, die in dem Worte gw nach dem Buchstaben- 
werthe angedeutete Zahl 948. vollendet haben wird. 
Vergleicht man damit die Charakteristik der Rémischen 
Kaiserreihe V. 50 ff., welche mit Mark Aurel zu 
schliessen scheint, so wird wahrscheinlich, dass der VF. 
um die Zeit von 170—180. den Untergang Roms auf 
das Jahr 194, weissagte. An dieses Orakel schliesst sich 
V. 217 ff. das sogenannte Akrostichon auf’ Jyoov¢ Xoe- 
otos, Feov vidg, ow179, otavoog, worin Christi Wie- 
derkunft und Gericht und er selbst als Erléser geschil- 
dert wird. Die Lobpreisung Christi setzt sich bis fast 
an das Ende des Buches fort, aber vielfach unterbrochen 
durch Schilderungen des Weltunterganges und die da- 
durch motivirten Ermahnungen an die bisen und gétzen- 
dienerischen Menschen. Der lobpreisenden Weissagung 
~ ‘aufeChristus, welche am Ende V. 457 ff. in eine ge- 
schichtliche Erzaihlung tibergeht, liegt die evangelische 
Geschichte sichtlich zum Grunde, und zwar ganz nach 
der Auffassung der spateren Zeit, welche die Maria als 
naodéevos ayvy V. 270., und als cet novon (derxoven) 
V. 463. zu preisen gewohnt ist. Hiernach kann das 
Buch in seiner jetzigen Gestalt yor dem Ende des vier- 
5 
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ten Jahrhunderts nicht verfasst seyn. Wenn nun aber 
das Akrostichon VY. 217 ff. schon dem Eusebius in der 
Rede Constantins des Grossen ad sanctorum coetum be- 
kannt war, das erste Orakel, womit das Buch anfingt, 
der zweyten Hilfte des zweyten Jahrhunderts angehdrt, 
ja die letzten Verse V. 481 ff., welche Christliche Bru- 
dergemeinschaft und ihren tempellosen Cultus ruhmen, 
an das erste Jahrhundert erinnern, so haben wir hier 
wieder den Fall einer Composition, welche zusammen- 
hanglos sibyllinische Spruche aus den verschiedensten 
Zeiten aneinander reihet. 

Von dem siebenten Buche macht Dr. Bleek walir- 
scheinlich, dass es seinem Hauptinhalte nach von einem 
Judaisirenden Christen im dritten Jahrhundert verfasst 
worden sey. Nach der dlteren sibyllinischen Weise ent- 
halt es mehrere Lokalorakel. Aber zugleich hat es spi- 
ter mehrfache Interpolationen aufgenommen, wozu auch 
der an den Weheruf uber Syrien, welches Christum 
verachte, angeknupfte gnostische Hymnus V. 65—94. 
gehért, in welchem der prophetische Ton und Charak- 
ter sich ganz in das Lyrische und Pardanetische verliert. 

Das sechste Buch, nur aus 28 Versen bestehend, 
enthilt zwar eine Unglticksweissagung tuber das Sodo- 
mitische Land, Judia, vergl. Matth. 10, 15. 11, 23 ff, 
weil es den Herrn nicht anerkannt habe, ist aber sonst 
uberwiegend ein prophetischer Hymnus auf Christus, 
theils dem Hymnus im siebenten Buche, theils der in 
Weissagung gekleideten Darstellung der Geschichte Chri- 
sti im achten Buche &hnlich. Da es schon dem Lactanz 
bekannt war, vorher aber keinem Kirchenyater bekannt 
gewesen zu seyn scheint, so setzt man seine Abfassung 
gegen das Ende des dritten Jahrhunderts. 

Das spiteste Product in der Achtbichersammlung ist 
nach Dr. Bleek das erste und zweyte Buch. Beyde 
Bucher bilden ein zusammenhingendes sibyllinisches Ge- 
dicht.. Die Composition unterscheidet sich yon den bis- 


{. 15. Die Christlichen Sibyllinen. 261 


her geschilderten Christlichen Sibyllinen vornehmlich da- 
durch, dass sie eine zusammenhingende Darstellung der 
apokalyptischen Ideen ihrer Zeit im sibyllinischen Styl 
ist. Welcher Zeit, wird sich aus einer etwas niheren 
Charakteristik des Inhalts und der Form ergeben. © 
Die Sibylle, als Noahs Schwiegertochter, welche sich 
mit Noah aus der Wasserfluth des géttlichen Gerichts 
in der Arche gerettet hat, kiundigt Buch 1, V. 1 ff. an, 
dass sie vom Anfange des Menschengeschlechts an bis 
zum Weltende prophezeyen wolle die Vergangenheit, 
Gegenwart und die Endzukunft. Ihre Vergangenheit 
geht bis zu Ende der Sindfluth. Sie schildert V. 5— 
286. diese Vergangenheit von der Schépfung an, welche 
sie im Ganzen nach der Genesis beschreibt. Nachdem 
sie dann den Sundenfall und die Vertreibung aus dem 
Paradiese erzahlt hat, charakterisirt sie theils nach der 
Genesis, theils nach Hesiodus, nicht unihnlich der Schil- 
derung im Buche Henoch, funf Geschlechter der Men- 
schen, welche in der Zeit von Adam bis auf Noah auf- 
einanderfolgen, und yon denen das spatere immer schlech- 
ter ist, als das frihere. Das letzte schlimmste fiinfte 
ist das Geschlecht der Giganten, zu denen auch Noah 
gehort, aber der einzige Gerechte, der auf Gottes Be- 
fehl, aber vergebens, Busse predigt und durch die Arche 
mit den Seinigen allein gerettet wird. Die Zeit Noahs 
nun ist die Gegenwart der Sibylle. Sie preist V. 283 ff. 
diese Heilsgegenwart, das sechste Geschlecht in Bezie- 
hung auf die bisherige Reihe, das erste in Beziehung 
auf die Geschlechter der Zukunft, das himmlische, wor- 
in sie lebt, das goldene Zeitalter, welches in einer ge- 
mischten hellenischen und biblischen Weise geschildert 
wird. Sie will nach V. 291. 92. von dem nodumoixc- 
Lov avdog év ovuy, (dem Messias +)?), weissagen. Aber 


4) Thorlacius und Bleek verstehen unter dem zoduz. dyvIog 
év ovxy den Messias, wahread Alexandre darin nur das 
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unmiltelbar nach der Noachischen Epoche wird nach ib- 
rer Weissagung erst die Herrschaft des Kronos?) mit 
den drey gerechtesten und glucklichsten Kénigen, dem 
Jupiter, Neptun und Pluto, welchen die drey Séhne 
Noahs entsprechen, eintreten. Diese Herrschaft ist eben 
die Zeit des goldenen Zeitalters in dem ersten Geschlecht 
nach Noah. Darauf wird nun in gleicher Mischung der 
hellenischen Mythologie mit der Hebr. Sage das zweyte 
Geschlecht nach Noah, das der himmelsttirmenden Ti- 
tanen geschildert. Uber diese Ubermiithigen bricht die 
Fluth des Oceans aus. Nachdem aber von dem Herrn 
Zebaoth, der das ganze Geschlecht nach seiner Ver- 
heissung in der Genesis nicht yon Neuem verderben will, 
der Ocean wieder in seine Grenzen eingeschlossen ist, 
erscheint der Sohn Gottes im Fleisch, dessen Name Je- 
sus in einem Buchstabenrathsel (888.), ahnlich, wie V. 
241 ff. der Name Seog owtye, nur nach dem gegenwir- 
tigen Text riathselhafter angedeutet wird. Der weiteren 
Schilderung Christi liegt die evangelische Geschichte 
zum Grunde, aber mit mythischen Zusiatzen, z. B. V. 
356—59., wo die Brocken nach der wunderbaren Spei- 
sung fur die ma@%évog yyy gesammelt werden. Die 
prophetische Schilderung der Geschichte Christi schliesst 
mit der Himmelfahrt, in der Christus der Welt das 
svayyeding dveInwa hinterlasst, woraus das neue Israel 
erbliihet, von welcher Zeit an die Apostel an der Stelle 
der altt. Propheten die neue Welt leiten. Darauf, heisst 
es V. 386 ff., werde dem ungldubigen Volk der He- 
braer die Zeit der thranenreichen Ernte kommen, (Je- 


Bild maximae fertilitatis im goldenen Zeitalter findet. _ Diess 
ist gewiss unrichtig. Der Zusammenhang scheint jene Erkla- 
rung zu fordern. Aber worauf beruht sie? Wird nach Ho- 
sea 9, 10. Luk, 13, 6 ff. unter der ovzy das Israel. Volk und 
unter dem &v%og¢ der Messias verstanden? 

1) Ich folge V. 292. der Conjectur und Correctur von Bleek: 
tors J& airéow, 0 tovar nodunoinsdoy dvPos dv ovun: mecKoe dE 


Keovov Baodyios cozy. 
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rusalems Zerstérung), hierauf Roms Herrschaft mit ih- 
rem Raube, dann aber eine Zeit, wo andere Reiche 
eins uber das andere hinsttirzen und die Menschen hart 
bedrangen, aber auf der Héhe ihres Hochmuths grausam 
untergehen werden. Diess kénnte, wie Bleek bemerkt, 
auf die Zeit der Vélkerwanderung und den Umsturz 
Roms durch dieselbe hindeuten. Aber gleich darauf V. 
393 ff. heisst es am Schluss, dass, wenn der heilige 
Tempel in Jerusalem zerstért und das Judenvolk in aller 
Welt zerstreuet seyn werden, dann durch alle Volker 
eine grosse Empérung ausbrechen und in dieser die 
Stadte, zur Strafe ihres Unglaubens, untergehen wer- 
den. Je mehr man hierin eine Nachbildung von Matth. 
24,7. Mark. 13, 8. und Luk. 21, 10.11. erkennen muss, 
desto mehr wird wabhrscheinlich, dass der Verf. schon 
von VY. 387. an eben nur eine sibyllinische Darstellung 
der Weissagung Christi Matth. 24. zu geben beabsich- 
tigt, und es ist unméglich, hiernach die Zeit der Ab- 
fassung des ersten Buches naher zu bestimmen. Die si- 
byllinische Composition setzt sich aber im zweyten Bu- 
che unmittelbar fort. Die Sibylle fangt Buch 2. nach 
einiger Ruhe auf Gottes Befehl yon neuem an zu weis- 
sagen. Hier knupft der Vf. nun zuerst an den Schluss 
des ersten Buches, und somit auch an die Weissagung 
Christi Luk. 21, 11. und Matth. 24, 29 ff. vergl. Luk. 
21, 25 ff. von den Naturerschutterungen am Ende der 
Zeit wieder an, und erweitert sie nach seiner Art V. 
6 ff. Nach V. 14. soll die allgemeine Welterschutte- 
rung, in der Gott alles Gétzenthum und insbesondere 
das heidnische, siebenhiigelige Rom zerstéren, in der 
ferner die Schitze Roms in Feuer aufgehen und die 
Menschheit in gegenseitigem Morden fast ganz vergehen 
werde, zur Zeit des zehnten Geschlechts eintreten. 
Darauf aber werde Gott die tibriggebliebenen Frommen 
erretten und der Erde wieder Frieden und Heil geben. 
Was dann V. 34 ff. von dem grossen géttlichen Zei- 
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chen, welches als ein weithinstrahlender Stern, einer 
Krone gleich, am offenen Himmel erscheinen und viele 
Tage hindurch leuchten werde, gesagt wird, ist, wie es 
scheint, von dem Vf. als Antitypus des géttlichen Frie- 
densbogens nach der Sindfluth gedacht, wie uberhaupt 
die Analogie zwischen dieser Schilderung und der im 
ersten Buche von dem Noachischen Gericht und der 
Noachischen Rettung unverkennbar ist. Zugleich aber 
erinnert die Stelle V. 34 ff. an die Weissagung Christi 
Matth. 24, 30. 31. vergl. mit Luk. 21, 27 und 28. von 
dem Erscheinungszeichen des Menschensohnes zur Ret- 
tung der Erwahlten und der Vollendung seines Reiches. 
V. 37 ff. geht der Verf. dazu uber, jenen Kranzesstern 
als Siegeskranz fur die Sieger im Kampfe des heiligen 
Lebens darzustellen, woran sich eine langere pardneti- 
sche Rede, welche von V. 56—448. fast wértlich aus 
des Pseudophocylides Novdetexoy, einem Judischen Alex. 
Product, genommen ist, anschliesst. Diese Einschaltung 
ist der Kritik mit Recht verdichtig?). Unverkennbar 
wird der apokalyptische Gedankengang dadurch unter- 
brochen. Dieser setzt sich erst V. 149 ff. wieder fort, 
unmittelbar an V. 34—55. sich anschliessend. In der 
Schilderung der Belohnung der Frommen und Sieger im 
Wettstreite, wobey Christus der Kampfrichter ist, V. 
40—55. kénnte man Spuren des Chiliasmus finden, weil 
zunachst der Schein entsteht, als denke der Verf. sich 
den Zustand der gekrénten Sieger als einen zeitlichen, 
irdischen. Allein besonders V. 150 ff. wird deutlich, 
dass er die Siegeskrénung der Frommen im Himmel, 
im ewigen Leben meint, und dabey sich daran zu hal. 
ten scheint, dass nach der Weissagung Christi Matth. 
24, 30. 31. das Himmelszeichen am Ende des irdischen 
Lebens erscheint. So gehért er auf keinen Fall in die 
Zeit des herrschenden Chiliasmus. Die ganze eschato- 


4) S. Bleek a. a. O. S, 185 ff, 
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logische Conception deutet vielmehr auf die Zeit des 
schon aufgegebenen Chiliasmus hin. V. 154 ff. folgt 
eine Schilderung des Unheils und Verderbens bey der 
Erscheinung des Zeichens am Ende der Welt, offenbar 
als ein ausfuhrlicher apokalyptischer Commentar zu der 
Weissagung Christi Matth. 24, 29—31. Wie hier das o7- 
fesiov in unmittelbarer Verbindung mit der allgemeinen 
Welterschutterung gedacht, und neben dem Segensrei- 
chen des Zeichens fur die Erwahlten auch hervorgehoben 
wird, dass bey der Erscheinung desselben xowovtae 2é- 
cae ai gudat tye yyg, so stellt unser sibyll. Verf. un- 
mittelbar neben die Heilserscheinung des Zeichens fiir 
die Frommen den dadurch bedingten Untergang und das 
Klagen und Jammern der bésen Welt im Zorngerichte 
Gottes. In dieser Beschreibung des allgemeinen Welt - 
und Vélkergerichts am Ende der Zeit ist die neutesta- 
mentliche Grundlage, sind bestimmte Nachbildungen be- 
sonders der eschatologischen Reden Jesu Matth. 24 und 
25. unverkennbar, aber zugleich auch die sehr starke 
Einmischung spiterer Judischer, mythisch apokalypti- 
scher Vorstellungen. Dahin gehért namentlich, dass 
nach V. 170 ff. das Volk der Hebrier ganz untergehen 
werde, wenn es die verlorenen zehn Stimme von den 
Assyrern wiederfordern werde, vergl. 4 Esr. 13, 39 ff.; 
ferner, dass nach VY. 187 ff. dem zum Gericht wieder- 
kommenden Christus, wie einst bey dessen erster An- 
kunft, der Thesbite Elias vorangehen und drey Zeichen, 
als Vorboten der untergehenden Welt, geben werde. 
Der Weltuntergang selbst geschicht nach dem Vf. durch 
einen alles, Himmel und Erde und selbst den Hades 
verzehrenden und zerstérenden Feuerstrom, der vom 
Himmel herabkommt, im Gegensatze gegen die Noachi- 
sche Zerstérung durch das Wasser. Nachdem alles in 
Feuer untergegangen , werden nach Matth. 24, 31. die 
Engel Gottes, namentlich die Gerichtsengel Michael, Ga- 
briel, Raphael und Uriel erscheinen, alle Seelen, die 
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unverginglichen, aus allen Orten und Enden der Welt 
zu Gott versammeln zur Leibesauferstehung und zum 
Gericht. Darunter sind auch die in der Sindfluth un- 
tergegangenen Titanen und Giganten. Nun wird VY. 245 ff. 
das allgemeine Weltgericht, welches Gott, Christus zu 
seiner Rechten, umgeben von den Engeln, Patriarchen 
und Propheten,’ halten wird, beschrieben. Zuerst die 
Verdammung der Bésen, auch der Hebraer nach der 
Zeit des Jeremias, ihr Sturz, ihre Quaal und ihr ver- 
gebliches Flehen in der Feuerhélle. WVergeblich werden 
sie zu Gott flehen, heisst es V. 310 ff., denn Gott hat 
den Menschen auf Bitten der heiligen Jungfrau zur Sin- 
nesinderung die Zeit von 7000 Jahren, also Zeit genug, 
gegeben, eine Vorstellung, welche dem Verf. eigenthum- 
lich ist, und auf eine ziemlich spate Zeit hinweist. Am 
Schlusse V. 314 ff. wird das selige Leben der Frommen 
geschildert. Diese werden von den Engeln durch den 
brennenden Strom getragen zu dem ewigen, seligen Licht, 
wo der leuchtende Pfad Gottes ist und aus drey Quel- 
len Wein, Honig und Milch fliessen. Die selige Schén- 
heit der erneuerten Erde im Messianischen Reiche wird 
beschrieben theils nach den Bildern des goldenen Zeit- 
alters, theils nach der Apok. 22, 1 ff. Bemerkenswerth 
ist, dass nach V. 330 ff. Gott auf die Furbitte der From- 
men aus der Héllenquaal nach seiner Auswahl! Menschen 
befreyet, und in das Elysium (in den heidnischen Him- 
mel?) versetzt, wo sie unsterblich und selig sind. Die 
Sibylle aber schliesst mit der Klage uber ihr Schicksal 
am Gerichtstage, wo sie wegen ihrer Sunden, worin sie 
allen andern vorangegangen sey, namentlich, weil sie 
den Ehebund nicht treu gehalten habe, Strafe zu erwar- 
ten habe. Sie fleht zu dem Erléser um Rettung und 
Ruhe von ihrer erschépfenden Weissagung. 

Von dem Vf. dieser beyden Bucher sind nach Bleeks 
wabrscheinlicher .Vermuthung, der auch Alexandre 
in der neuen Ausgabe der Sibyllinen beystimmt, auch 
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die 36 ersten VV. des dritten Buches, welche als. eine 
spatere Christliche Nachahmung des bey Theophilus vy. 
Antioch. erhaltenen Proéminms der Sammlung, welche 
wahrscheinlich ursprunglich mit dem 3ten Buche Y. 36 ff. 
und jenem Prodémium anfing, anzusehen sind. 

Was die Abfassungszeit dieser beyden Bucher be- 
irifft, so setzt sie Bleek um die Mitte des fiinften Jahr- 
hunderts. Die Composition selbst giebt nur sehr wenige 
und dunkle historische Andeutungen. Die Stelle Buch 1. 
V. 389 f. wurde, wenn die Deutung von der Vélker- 
wanderung sicher wire (sie ist aber nach dem Qbigen 
nicht einmahl walrscheinlich), die Zeit des funften Jabr- 
hunderts anzeigen. Deutlicher scheint B, 2. V. 14 ff, 
wo der Verf. von grossen Erschtiiterungen Roms zur 
Strafe fur die noch bestehenden Reste des Polytheismus 
im zehnten Geschlecht spricht, auf die zweyte Halfte des 
funften Jahrhunderts, wo Italien und Rom yon den bar- 
barischen Vélkern verwustet wurde, hinzuweisen. Aber 
die apokalyptische Chronologie des Verf. ist nicht Klar. 
Nach B. 2. Y. 311. bestimmt er die ganze Weltdauer 
bis zum letzten Gericht zu 7000 Jahren. Wenn er, wie 
sonst wohl geschieht, jedes Geschlecht zu 700 Jahren 
rechnet, so ist das zehnte Geschlecht das letzte fur ihn. 
Ist diess der Fall, so scheint er in obiger Stelle den Un- 
tergang Roms vor dem Eintritt des Messian. Reiches zu 
meinen. Dann aber verliert die Stelle die bestimmie 
besondere historische Beziehung auf die letzte Hialfte des 
fiinften Jahrhunderts. Indessen ist méglich, dass der 
Verf., wie auch andere Apokalyptiker, die 7000 Jahre 
anders eintheilt und mehr als 10 Geschlechter zu un- 
gleichen Jahren annimmt, so dass er das Ende der Welt 
in ein spateres Geschlecht setzt, und nach der Unglucks- 
zeit von Rom und der ganzen heidnischen Welt im zehn- 
ten Geschlecht, worin er lebt, noch auf eine gluckli- 
chere Zeit auf Erden hofft. Wie es sich aber auch da- 
mit verhalten mége, das steht fest, dass kein Schrift- 


268 I. Cap. Geschichte der apokalypt. Litteratur. 


steller der ersten vier Jahrhunderte aus diesem sibyll. 
Sticke citirt, obwohl Schriftsteller des vierten Jahrhun- 
derts aus den parallelen Stellen des achten Buches An- 
fiihrungen haben. Wir miussen also annehmen, dass die 
beyden ersten Bucher erst im funften Jahrhundert ent- 
standen sind. Damit stimmt nun auch aufs Beste tber- 
ein die dogmatische Physiognomie derselben. Buch 1. V. 
377 f. ist von der Héllenfahrt Christi zur Verkundi- 
gung der Auferstehung an die Todten die Rede. Fer- 
ner tritt im ersten und zweyten Buche die Verehrung 
der Jungfrau Maria sehr stark hervor; auf ihre Furbitte 
bestimmt Gott nach B. 2. V. 313. die Weltdauer auf 
7000 Jahre. Nach B. 2. V. 314 ff. werden die From- | 
men zu dem ewigen Lebenslicht durch den Feuerstrom 
von den Engeln getragen, was von der Vorstellung von 
einem Reinigungsfeuer nicht sehr fern ist. Endlich sol- 
len nach B. 2. V. 330 ff. auf die Furbitte der Heiligen 
diejenigen von den Verdammten, welche im Héllenfeuer 
wohl bestanden sind, evotadeig amo pdoyog axamatoro, 
erlést werden. Lauter Vorstellungen, welche der dog- 
matischen Denkweise des funften Jahrhunderts angehé- 
ren und in diesem Zusammenhange fruher schwerlich 
angetroffen werden. Ausserdem kommt noch in Be- 
tracht, dass der Verf. nirgends dem Chiliasmus huldigt, 
und unter dem Antichrist B. 2. V. 165 ff, sich keine 
bestimmte historische Person, sondern theils das falsche 
Prophetenthum, theils den Belial selbst denkt, was al- 
les auf eine spitere Zeit hinweist. So rechtfertigt sich 
die Vermuthung Bleeks tber die Abfassungszeit der 
beyden Bucher. hinlanglich. Ob nun der Verf. im QOc- 
cident oder im Orient gelebt und geschrieben, ist schwie- 
riger zu entscheiden. Das Interesse an Rom und Italien 
k6énnte auf einen occidentalischen Mann hinweisen. Doch 
konnte auch ein Alexandrinischer Sibyllist an dem west- 
lichen Rom Interesse haben, zumahl, da die Joh. Apo- 
kalypse und die eschatol. Weissagung Christi, denen der 
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Verf. im Ganzen folgt, vorzugsweise das alte Rom in 
den eschatologischen Process aufnehmen. 

Die acht Bucher enthalten nicht alle sibyllinischen 
Productionen der Kirche. 

Den Reichthum der alten Kirche an sibyll. Orakeln 
bezeugen im 5ten Jahrh. Servius 4), im 11ten Suidas 2). 
Jener sagt, sciendum, omnia responsa Sibyllae plus mi- 
nusve centum contineri sermonibus (Aoyorc), dieser zahlt 
der Chald, Sibylle allein 24 BB, zu. Servius mag die 
Aoyoe anders gezihlt haben, als sie in der gegenwirtigen 
Sammlung der 8 BB. gezahlt werden; er mag kleinere 
Stucke, vielleicht die einzelnen Orakel, sermones nennen. 
Aber es ist durch die Herausgabe eines 11. 12. 13. und 
14ten Buches sibyll. Orakel aus Handschriften der Am- 
brosiana und Vaticana in der Script. vett. nova Collectio 
yon Mai Vol. 3. P. 3. pag. 202 sqq.3) ausser allem 
Zweifel, dass die alte Kirche wenigstens seit dem 5ten 
Jahrh, mehr sibyll. Orakel, als unsere 8 Bucher enthal- 
ten, besessen hat. Charakterisiren wir auch diese Nach- 
kémmlinge in der Kurze etwas genauer. 

Das elfte Buch ist von uns schon §. 10. +) als ein 
Judisches Alexandrinisches Product aus der Zeit kurz 
vor Christo charakterisirt worden. Ist es ein fur sich 
bestehendes Ganzes, so lasst sich kaum anders daruber 
urtheilen, Allein bey wiederholter, genauerer Durch- 
forschung des freylich vielfach verdorbenen, auch lucken- 
haften Buches ist diess Urtheil mir selbst mehr und 
mehr zweifelhaft geworden. 

Abgesehen davon, dass verglichen mit dem dritten 
Buche die Composition sich als eine spiitere, absichtli- 
che sibyllinische Dichtung, als eine héchst schwachliche 


1) Zu Virg. Aen. 3, 445. 

2) U. d. W. Zifvdda Xaldaia. : 

3) Das 14te Buch aus der Ambrosiana schon friiher von Mai 
herausgegeben: Sibyllae liber XIV. Mediol. 1817. 8. 

4) S. 80 £ 
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Nachbildung 4lterer sibyll. Composition verrath, so fin- 
det sich V. 271 ff. eine Spur von der Abfassung des Bu- 
ches nach der Zeit des Kaisers Augustus. Es heisst 
dort nemlich, zweymahl zweyhundert und zwey mahl 
zehn Jahre nach der Herrschaft des Erbauers Ro- 
mulus, d. i. nach Roms Erbauung, werde Rom nicht 
mehr von Dictatoren, sondern von einem Kéniglichen 
Herrscher, d. h. einem monarchischen Kaiser beberrscht 
werden !). Die Zahl ist nach der gegenwartigen Chro- 
nologie, auch wenn. mah von dem Tode des Romulus an 
rechnet, falsch. Vielleicht ist zweymahl dreyhundert 
statt zweyhundert zu lesen. Diese Zahl 620 wurde 
wenigstens der Berechnung Newtons, wonach Rom 630 
vor Christus erbauet seyn soll, nahe kommen. Aber hat 
der Verf. hier die Are nach Erbauung der Stadt ge- 
braucht, — die Are nach der Vertreibung der Kénige 
liegt noch weniger im Ausdruck —, so entsteht, da die 
Erbauungsire vor August nicht vorkommt und erst seit 
Augustus allgemein geworden ”), leicht die Vermuthung, 
dass der Verfasser wohl erst nach Augustus geschrieben 
haben mége und zwar ziemliche Zeit nach Augustus, 
weil wohl einige Zeit vergehen musste, ehe jene Are 
von den Sibyllisten gebraucht wurde. Wir finden in 
den ubrigeg Sibyllinen diese Chronologie nicht. 

Wichtiger aber ist, dass das Buch gar kein fur sich 
bestehendes Ganzes zu seyn scheint, obwohl es einen 
sibyll. Schluss hat. 

Nachdem nemlich die angebliche Sibylle iiber Agyp- 
ten das prophetische Wehe gesprochen, und gesagt hat, 
man werde, wenn das géttliche Zorngericht iiber Agyp- 


1) “AAV omorvay dunuBayros inéhI-n téo ue ZOovero, 
Aig dt dunnooiwy xual dig déixa mAnowoaor (2), 
*Hiove gov xTLOTNS InQ0S Mais TY EMOVEVOEY , 
Ovuérr Doxvarwo tore HEMET OT MEVOS “ozo 
"AAW divak Bauorde’s te yevpoetar avtidecs POS. 


2) S. Niebubrs Rom. Gesch. Bd, 4. S. 271. 
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ten ausbreche, sie eine wahre Weissagerinn nennen, bittet 
sie Gott den Herrn um Ruhe von ihrem weissagerischen 
Wahnsinn, und um einen witinschenswertheren Gesang, 
Diess sibyllinische Schlusswort kann nach Analogie vie- 
ler Stellen in den acht Buchern auch so gedeutet wer- 
den, dass die Weissagung am Ende des elften Buches 
nur einen Abschnitt, einen Ruhepunct macht, um bald 
darauf wieder in der Weissagung fortzufahren. Ferner, 
in dem freylich sehr verdorbenen Anfange des Buches 
will die Sibylle aller Welt, allen Vélkern aus allen 
Weltgegenden ihr Unheil, ihren Untergang verkundigen. 
Allein sie schliesst mit der Bedrohung Agyptens, ohne 
von Rom und dem Rémischen Volke etwas weiteres zu 
sagen, als dass ihm Agypten erliegen werde. Die Weis- 
sagung endigt ausserdem ohne irgend eine Messianische 
Hoffnung. Hat nun so das Buch keinen dem Anfange 
entsprechenden Schluss, so vermisst man auch, wenn 
der Verf. ein Jude zur Zeit Casars war, die natiirliche 
prophetische Sympathie mit seinem Volke, welches doch 
éfter erwahnt wird, so wie die von ihm in jener Bedring- 
nisszeit zu erwartende Heilstréstung fur sein Volk. Diess 
alles zusammengenommen fuhrt auf die Vermuthung, ob 
nicht das zw6lfte Buch als eine unmittelbare Fort- 
setzung der Weissagung des elften zu betrachten sey, 
und beyde einen Verfasser haben, ahnlich wie Buch 
4 und 2. 

Das zwélfte Buch fangt mit einem Weheruf uber 
Rom an, (AAW dye joe ovevoevta yoovoy xhvahative- 
dawy!), wie es scheint, ohne weitere Vorbereitung, als 
eine Fortsetzung des vorangehenden Buches, wo die 
Geschichte bis auf die Zeit gefiihrt ist, wo Roms Macht 
culminirt. Hieran knupft die neue Weissagung an, nimmt 
aus dem elften Buche die Zeit der Alleinherrschaft Au- 
gusts, den sie nun erst akrostichisch bezeichnet, wieder 
auf, und schliesst daran die prophetische Geschichte 
Roms unter den Kaisern an. 
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Hier wird V. 12 ff. die Zeit, wo Augustus erscheint, 
in Ubereinstimmung mit Buch 11. V. 273. nach der von 
mir dort vermutheten Leseart so bestimmt: zal wetd 
tag ércowy 1) éxavtovtddag & — nat dvo tag dexc- 
dag. V. 30 ff. wird die Sternerscheinung und die Ge- 
burt Christi erwahnt, aber als ein Zeichen, dass die 
Macht Roms nach Gottes Willen noch wachsen werde. 
Die Kaiserreihe wird hierauf bis auf Alexander Se- 
verus fortgefuhrt. Die Reihe ist nicht vollstandig in 
dem heutigen Text. Der Verf. springt unmittelbar von 
Septimius Severus zu Alexander Severus uber. 
Man erkennt auch durch den vielfach verstummelten 
Text hindurch, dass der Verf. den Persischen Feldzug 
des Kaisers, seine schleunige Ruckkehr nach dem Abend- 
lande und seinen Tod 235. erzahlt. Der Schluss ist 
véllig verstummelt. Nachdem V. 290 f. gesagt ist, dass 
in dem allgemeinen Tumult und Verderben nur die ech- 
ten Gottesverehrer Ruhe und Erquickung haben werden, 
schliesst das Buch mit der gewéhnlichen Bitte der Si- 
bylle um Ruhe und einen freudigeren Gesang, 

Vor dem Jahre 235, ist das sibyllinische Sttick auf 
keinen Fall geschrieben. Ob die sibyllinische Geschichte 
in einem neuen Gesang weiter fortgefuhrt werden soll 
ist nicht klar. Dass der Verf. ein Christ ist, ergiebt 
sich aus V. 30 ff. Er bezeichnet Christum als zovqzog 
hoyos vwiototo, der in Menschenahnlichkeit erschienen 
sey. Aber von einem besonderen Interesse an der Christ- 
lichen Kirche, ihren Leiden und Verfolgungen ist nir- 
gends eine Spur. Das Ganze macht den Eindruck ei- 
ner in sibyllinischer Form dargestellten Rémischen Kai- 
sergeschichte. Das Buch hat Aholichkeit mit dem An- 
fange des funften in unserer Sammlung; aber es erscheint 
als eine abgeschwichte Nachbildung und Fortsetzung des- 
selben, welches die Kaiserreihe nur bis Hadrian fort{uhrt. 


4) Ist vielleicht éréwy (?vawyv?) zu lesen? 
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Das dreyzehnte Buch erzihlt in sibyllinischer 
Weise die Kriege, Zerstérungen, Blutvergiessen, besou- 
ders die Morgenlandischen im Rém. Reiche bis auf die 
akrostichisch bezeichneten Kaiser Valerian und Gal- 
lien in der zweyten Halfte des 3ten Jahrh. Mit wel- 
chem Rém. Kaiser die Reihe anhebt, ist nicht zu er- 
rathen. Ob der Verf. da ankniipft, wo Buch 12. geen- 
digt? Merkwiirdig ist, dass V. 67 ff. Bostra beson- 
ders wegen ihres mathematischen Ruhmes gepriesen wird. 
Das Christliche apokalyptische Element fehlt ginzlich. 
Das vierzehnte Buch beginnt mit einer Ermahnung 
an die herrsch- u. habsuchtigen und kriegslustigen Ké- 
nige, ihrer Sterblichkeit und der géitlichen Strafe ein- 
gedenk zu seyn. Hierauf wird die Rémische Kaiser - 
und Kriegsgeschichte beschrieben, yon einem Kaiser an, 
dessen Name viersylbig ist und mit dem Zahlzeichen 
der Eins, also mit A. anfangt, nach welchem zwey tuber 
Rom herrschen, deren Namen mit M. anfangt. Unter 
diesen ist Frieden und Recht in der Welt. Welche 
Kaiser sind hier gemeint? Im Folgenden wird offenbar 
die Zeit der wechselnden Vielherrschaft und Einherr- 
schaft beschrieben. Nur V. 245. wird Victorinus gegen 
Ende des 3ten Jahrhunderts erkennbar. MHieran schliesst 
sich eine Androhung des géttlichen Strafgerichts tuber 
das endlose Verderben. Nicht eher werde Ruhe fur 
Rom eintreten, als bis 10 xoatovy anolyrat dann 
werde der letzte Lateinische Furst regieren, V. 275 f. 
Die Rémische Geschichte schliesst hier mit einem in dem 
verdorbenen Texte zusammenhangslosen und mir unver- 
stindlichen Verse: Zotar yco yvworrn oi émel Fede av- 
tog avaooe:. Ist hier eine apokalyptische Spur? Der 
Verf. wendet sich darauf V. 280. nach dem lieben 
(yin pian) Agyptenland, besonders Alexandrien, und 
weissagt dieser Stadt ihr zédog nodvpoydor. Hier 
wird VY. 299. Gott, der das Zorngericht halt, der roig 
vutotoe genannt. Am Schlusse wird eine Zeit geweis- 
Pare Comment, Th. FV. 1. 2. Aaf. 18 
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sagt, wo die Stadt (Alexandrien?) in Friede, Gerech- 
tigkeit, Einigkeit und Allgemeinsamkeit der Dinge werde 
bewohnt werden, wo von der Erde alle xaxiy ver- 
schwinden, und ein reines Volk die ganze Erde beherr- 
schen werde auf immer mit wackeren Eltern ay’ igdi- 
fwoLoe ~TOREVOLY. 

Die sibyllinische Form tritt in diesem Buche ganz 
zuruck. Es scheint, wenn der Abschnitt V. 280 ff. ur- 
sprunglich zum Ganzen gehért hat, ein Alexandrinisches 
Product zu seyn, aber ob aus dem Ende des dritten 
Jahrhunderts, oder -aus einer spateren Zeit, weiss ich 
nicht zu sagen, da es bey den fiir mich wenigstens meist 
rathselhaften Anspielungen und der grossen Verdorben- 
heit des Textes an allen sicheren Grundlagen fur eine 
genauere Zeitbestimmung fehlt. Auf jeden Fall gehort 
das Buch einer Zeit an, wo die sibyllinische Production 
auf dem Gebiete der Christlichen Apokalyptik alle Ur- 
sprunglichkeit verloren hatte und in so genannte Cen- 
tonen ausgeartet war. 


Spel . 

Die Himmelfahrt und die Vision des Propheten Jesaias, 

‘Avafatinoy, “Oouow “Hoatov. 

Eine eigenthumliche und zum Theil rathselhafte Er- 
scheinung der Christlichen Apokalyptik ist die der Ju- 
dischen Litteraturform angehérige Himmelfahrt und. Vi- 
sion des Propheten Jesaias, yon der wir leider auch 
das Griechische Original nicht mehr besitzen. 

1. Die Geschichte dieser Schrift betreffend, so ist 
ungewiss, ob Justin der M., indem er?) von dem Sige- | 
tod des Propheten Jesaias uberhaupt spricht, diess aus 
unserer Schrift oder der Jtidischen Tradition, welche 
schon Hebr. 11, 37. angedeutet und gewiss viel Alter 
ist, als unsere Schrift, entnommen hat. Tertullian 


1) Dial. c. Tryph. c. 120. p. 349 B. ed. Par. 
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kénnte unsere Schrift gekannt haben. Denn indem er 
sagt, dass der Prophet geduldig noch im Sterben von 
dem Herrn gesprochen habe 1), scheint er der bestimm- 
teren Tradition der Ascensio 5, 14. zu folgen. Aber er 
nennt keine schriftliche Auctoritit. Erst bey Orige- 
nes finden wir eine bestimmtere Anzeige von unserer 
Schrift. In seinen Homilien tiber den Jesaias spricht 
er von dem Méartyrertode des Propheten, und. sagt, 
dass derselbe nach einer wahrscheinlichen Jiidischen 
Tradition zersigt worden sey, weil er: gesagt habe, er 
habe Gott geschauet, dessen Antlitz doch kein Sterbli- 
cher sehen kénne ohne zu sterben *). Die Beziehung 
auf die Ascensio Jesaiae (nach der Athiop. Ubersetz.) 
3, 8. 9. vergl. 5, 14. ist hier augenscheinlich. Orige- 
nes folgt offenbar einer schriftlichen Tradition, aber er 
giebt ihr keinen bestimmten Namen. In andern Stel- 
len 5), wo er die Sage von dem Mirtyrertode des Pro- 
pheten erwahnt, bezieht er sich ausdrucklich auf eine 
apokryphische Schrift, von der er aber (in dem Briefe 
an den Africanus) sagt, dass die Juden sie wahrschein- 
lich verfalscht, Agtere teveg TAG Joy MOENOVEAS ein- 
geschaltet und sie dadurch ganz unglaubwurdig gemacht 
hatten. Die apostolischen Constitutionen verwerfen ne- 
ben mehreren Pseudepigraphen auch ein Pseudepigra- 
phum des Jesaias *), nach Coteliers Vermuthung wahr- 
scheinlich unser avaefatixoy. Erst Epiphanius nennt 
die Schrift bestimmt das évafatinov “Hoatov. Er sagt, 
dass sich derselben die Secten der Archontiker und der 
Hierakiten bedienten, jene (im 3ten Jahrh.) zur Recht- 
fertigung ihrer Lehre von den sieben Himmeln und de- 
ren Archonten, diese (bald nach Origenes entstanden) 


4) De patient. 14. 
2) Homil. 1, in Esaiam §. 5. \ 
3) Epist. ad Afric. c. 9. ed. de la Rue Tom. 1. p.19. 20. Vel. 
Comment. (Lat.) in Matth. XXHI, 34. und XIII, 57. 
4) Lib. 6, 16. 
18 * 
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zur Bestatigung ibrer haretischen Vorstellung von Mel- 
chisedek, als dem heiligen Geiste 1). Unter demselben 
Namen (ascensio) kennt die apokryphische Schrift Hie- 
ronymus in’seinem Commentar zu Jes. 64, 4.7). Er 
stellt sie mit der apocalypsis Heliae zusammen und be- 
merkt, dass sie bey einer gnostischen Secte in Lusita- 
nien und Spanien (den Priscillianisten) in Gebrauch ge- 
wesen, Ambrosius fihrt als Tradition an, dass der 
Prophet unter Manasse im Gefangniss gesessen und hier 
vom Teufel versucht worden sey, sein Gotteswort zu 
verleugnen 5), Diess entspricht der Ascensio 5, 4. 8. 
Aber er nennt die Schrift nicht, folgte also vielleicht 
nur der Tradition aus ihr. Der anonyme Vf. des opus 
imperfectum in Matth. unter den Werken des Chryso- 
stomus, ein Mann aus dem funften Jahrhundert, er- 
zihlt +), dass der Kénig Hiskias, als er zu sterben ge- 
dachte, in Gegenwart des Propheten Jesaias seinem Sohne 
Manasse seine letzten Befehle und Ermahnungen gege- 
ben, der Prophet aber vorhergesagt habe, Manasse werde 
nicht darnach thun und er selber durch seine Hand 
sterben u.s..w. Unstreitig ist diess aus unserer Schrift 
1,1—13. genommen, aber der Verf. nennt seine Quelle 
nicht. Bis zum elften Jahrhundert haben wir von dem 
Daseyn und Gebrauch unserer Schrift keine Kunde. Die 
katholischen Vater verlernen ihren Gebrauch je linger 
jemehr. Euthymius Zigabenus leitet in seinem 
"Eleyyos — t7¢ — aigécewg twy at2ov Meooahiavar ®) 
den Irrthum dieser Secte in der Trinititslehre aus dem 
Gebrauche des; wie er sagt, abscheulichen pseudepigra- 


1) Haeres. 40, 2. u. 67, 3. Hier theilt Epiph. auch ein Frag- 
ment aus der Schrift mit. 


2) Vgl. des Hieronym. Praef. in Pentateuchum. 

3) Comment. in Psalm. 118. Opp. ed. Bened. 1. p. 1124. Fer- 
_tur prophetae cuidam, et plerique, quod Esaiae — — 

4) Homil. 41. 


5) S. Tollii Hiner, Italic. p. 106 sqq. 
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phischen Buches “Hoaiov ooaorg ab 1). Niemand wird, 
wer die unten angegebene Stelle niher betrachtet, zwei- 
feln, dass die Messalianische coaocg nichts anders war, 
als das @vafarexoy der Archontiker und Hierakiten bey 
Epiphanius. Die Schrift hatte sich offenbar wegen ih- 
res gnostischen Inhalts unter den gnostischen Secten be- 
liebt und einheimisch gemacht und erhalten. Auch die 
Katharer des Abendlandes gebrauchten sie, offenbar in 
einer Lat. Ubersetz.2). Unter den Katholischen pflanzt 
sich zunachst nur die Notiz von der ooaorg “Hoatov 
als einer apokryphischen Schrift in den Katalogen ka- 
nonischer und apokryphischer Bucher fort 5). Im An- 
fange des 16ten Jahrh. aber erscheint, wie zuerst Six- 
tus Senensis Ende des 16ten Jahrh. in seiner Bibl. 
Sancta lib. 2. p. 59. Ed. 3. etwas ungenau berichtet, zu 
Venedig gedruckt die Visio admirabilis Esaiae prophe- 
tae in raptu mentis, quae divinae trinitatis arcana et 


1) Die Stelle a. a. O. p. 117. lautet so: “Avadenationos IV.: 
Tots hiyovor, adyv rigs ayias zai Cwoupyinis Tovddos, nyovv 
tov Peo nul mureos tov augxwSévros hoyou, xual viod vt. YeoU, 
tou xvgiov quay “Inoot Xguor0v, xual vov navaylov mvevmaros, 
ivigay twd eivar tgsada G nui inepnepivyy ovoiav, tyv TO 
Umeorarw tov énta ovpuvov inunadnuivyy, nar tyv BdEdvoay 
nui wevdeniyoupoyv mup avrors tov Hoatov oe aovy, avadte_ena' 

2) S. P. Moneta adv. Catharos et Waldenses Ed. Ricchinius 
p- 218. Esaiae dicunt esse quendam libellum, in quo habe- 
tur, quod spiritus Esaiae raptus a corpore usque ad septi- 
mum caelum ductus est, in quo vidit et audivit quaedam ar- 
cana, quibus yebementissime innituntur.— Absit autem, quod 
ille liber unquam fuerit Isaiae; sed eorum peccatis exigenti- 
bus, sicut in aliis spiritibus erroris intendunt, ita est in illo 
libello. 

3) So in dem Katalog, den Cotelier in einem Codex der Pa- 
riser Bibliothek No. 1789 hinter den quaestiones et responsio- 
nes des Anastasius fand, PP. apost. ed. Cleric. Tom. 4. _p. 
497. u. 349. Es ist wohl ‘ein Missverstindniss, wenn Dr. 
Gesenius sagt: Cotelier habe auf der Pariser Bibl. ein Ms. 
unter dem Titel der cgaovc‘H. gefunden. S. auch den mehr- 
erwahnten Katalog in dem Codex der Bibl. Seguiriana bey 
Montfaucon. Aber der Katalog in der Synops. script. 
sacr. und bey Nikephorus kennen und nennen unsere Schrift 
nicht. 
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lapsi generis humani redemptionem continet. Unstreitig 
die Lat. Ubersetzung der Goaorg. Aber der alte Druck, 
zunichst wohl nur von der klésterlichen Mystik und 
Legendenlust des 16ten Jahrh. beachtet, bleibt in den 
Bibliotheken, wohin er sich gefluchtet hatte, so verbor- 
gen, dass er in der neueren Zeit, als die gelehrte Theo- 
logie darnach fragte, fur verloren gehalten wurde, bis 
Dr. Gieseler zuerst auf die vollstandigere Notiz dar- 
uber bey Panzer in den annales typogr. Vol. 8. p. 
473.1) aufmerksam machte, sodann aber durch geschickte 
und gluckliche Nachfragen zu der Kunde gelangte, dass 
ein Exemplar des alten Druckes auf der Munchener, 
ein anderes auf der Kénigl. Bibliothek zu Kopenhagen 
vorhanden sey ”). 

Unterdessen hatte R. Laurence das Gliick, die Athio- 
pische Ubersetzung der ganzen Schrift unter dem Na- 
men des avaSatexoy, wovon die oogaceg ein Theil ist, 
in einem zufallig erworbenen Manuscript zu entdecken. 
Er machte sie bekannt in der Schrift: Ascensio Isaiae 
vatis, opusculum pseudepigraphum multis abhinc seculis 
ut videtur deperditum, nunc autem apud Aethiopas com- 
pertum et cum versione latina, anglicanaque publici ju- 
ris factum. Oxoniae 1819. 8. Die Identitét des Buches 
mit dem von Origenes, Epiphanius, und dem opus im- 
perf. in Matth. erwihnten und gebrauchten wurde also- 
bald von Laurence nachgewiesen und allgemein aner- 
kannt. Die Entdeckung des Englanders wurde in Deutsch- 
land zuerst von Dr. Gesenius in seinem Commentar 


4) Nicht allein, sondern unter mehreren Schriften abnlicher Art 
erschien die Visio zu Venedig 1522. 8. Voran stehen: Liber 
gratiae spiritualis revelationum b. Mechthildis virginis. Evan- 
gelium b. Nicodemi de passione Christi ac descensione ejus 
ad inferos. Epistola Lentuli ad Rom. de persona et effigie 
et moribus Christi. Dann folgt die Visio Isaiae prophetae 
trinitatis arcana, et redemptionem generis humani mani- 
festans. 


2) Theol, Studien und Kritiken 1832. Heft 4. p. 139 ff. 
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zum Jesaia!) benutzt, und mit Deutscher Gelehrsamkeit 
durchforscht. Darnach aber theilte A. Mai in seiner 
Nova collectio scriptorum veterum e Vaticc. Codd. Ro- 
mae 1828. 4. P. Il. p. 238 sqq. als Anhang zu den Ser- 
monum Arianorum fragmenta antiquissima, No. 20 und 
21. zwey Fragmente mit, die er, ungewiss, welcher 
Schrift sie angehéren, nur allgemein als fragm. antiqua 
ex libris, ut videtur, apocryphis V. T. bezeichnete. Es 
ist das Verdienst des seligen Niebuhr, dieselben so- 
gleich als fragm. des avefatixoy und der oeaorg “Hoatov 
erkannt, und dadurch Dr. Nitzsch zu einer genaueren 
Untersuchung”) veranlasst zu haben, worin die Vermu- 
thung Niebuhrs bestatigt, jene Fragmente mit der im 
Wesentlichen entsprechenden Ath. Ubersetzung Cap. 2, 
14—3, 12. und Cap. 7, 1—19. verglichen, emendirt 
und erlautert werden. Spiiterhin gelang es auch Dr. 
Engelhardt in Erlangen, der von Dr. Gieseler um ge- 
nauere Nachforschung in Munchen war gebeten worden, 
den yon Sixtus Senensis und Panzer bezeichneten 
Venetian. Druck der Latein. Visio admirab. u. s. w. in 
der Minchener Bibliothek aufzusptren. Dr. Gieseler 
hat dann nach Abschriften des Munchener und des uber- 
einstimmenden Kopenhagener Exemplars die Lat. Uber- 
setzung herausgegeben %). 

Leider ist das Griechische Original des Apokryphums, 
bis auf ein kleines Fragment bey Epiphanius *), verlo- 
ren, und wir miissen uns mit der Athiopischen und der 
Venetian. Latein. Ubersetz. begniigen. Beyde sind er- 
weislich aus dem Griechischen Texte gemacht, jene un- 


4) Commentar zu Jesaias Bd. 1. S. 45 ff. fs 

2) Nachweisung zweyer Bruchstiicke eimer alten Lat. Ubersetz. 
des dvaPeatnov “Hoalov u. s. w. in den theol. Studien und 
Kritiken 1830. Heft 2, S. 209 ff. Vgl. G.G. A. 1830. S. 910 ff. 

3) Vetus translatio latina Visionis Jesaiae, libri V. T. apocry phi, 
edita atque praefatione et notis illustrata, in dem Gotlinger 
Pfingstprogramm vy. J, 1832, 4. 

4) Haer. 67. c. 3. 
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streitig friiher, diese spiter, vielleicht erst im zwélften 
oder dreyzehnten Jahrhundert, als die Orient. Messalia- 
ner oder Bogomilen in Verkehr mit den Abend]. Ka- 
tharern, diesen auch ihre apokryphischen Schriften mit- 
theilten. Auch ist dieselbe im mittelalterlichen Latein 
mit geringer Kenntniss des Griech. verfasst. Die Lat. 
Ubersetzung hat bloss die Visio, wahrend die Athiopi- 
sche vor derselben noch ein Martyriam Cap. 1—5. des 
Propheten hat. Der Visio eignet vorzugsweise der 
Name des dvafatixdy. Aber die Athiop. Ubersetzung 
verbindet beyde Stucke zu einem Ganzen, wtberschreibt 
jedoch das martyrium besonders als Ergata Isaijas nabi, 
d. h. ascensio Jes, vat. und die Visio wieder besonders, 
aber als Visio. WVergleichen wir beyde Texte mit ein- 
ander, so ergiebt sich, dass die Athiop. Ubersetzung, 
ihre Orientalischen Erweiterungen und Ausschmiickun- 
gen abgerechnet, auch in der gemeinsamen Visio, einen 
vollstindigeren Griech. Text gehabt hat, als die Latein. 
Aber gegen den Schluss, dass der Griech. Text des Athio- 
piers der jungere sey, bemerkt Dr. Gieseler?+) mit 
Recht, dass, wihrend die Lat. Ubersetz. c. 11, 34. den 
alttest. Schriftsatz in dem Citat 1 Kor. 2, 9., — wel- 
chen Hieronymus, awar nicht, wie manche zu seiner 
Zeit, fur ein Citat aus unserem Apokryphum hielt, (er 
meint, Paulus habe aus Jes. 64, 4. ungenau, bloss ad 
sensum, citirt), aber darin fand, — im Text hat, die Ath. 
ihn nicht kennt. Hieronymus las ihn schon in seinem 
Texte. Aber die Ath, Ubers., obgleich sie erst zur Zeit 
des Hieronymus, wenn nicht spater, verfasst zu seyn 
scheint, folgte unstreitig einem dlteren Griech. Exemplar, 
worin der Spruch noch nicht eingeschaltet war. Auch 
hatte dieser Text noch die apokryph. Sage, dass Christus 
nach seiner Auferstehung 18 Monate auf Erden gewan- 
delt, wihrend der Gr. Text der Lat. Ubersetzung die- 


41) S. aa. Ou p. 78 
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selbe schon ausgeschieden hatte.— Was das Verhilt- 
niss der Fragmente der Lat. Ubersetzung bey Mai zur 
Venetianischen betrifft, so verrith das Fragm, 21. aus 
der Visio, verglichen mit der entsprechenden Stelle der 
Venet. Ubersetz., theilweise einen anderen, auch wohl 
kurzeren Griech. Text, und bey aller Corruption der 
Handschrift einen etwas geschickteren Ubersetzer. Die- 
selben kénnen also wohl einer alteren Ubers. angehoren. 
Die Hauptsache aber ist, dass diese Ubersetz., wie die 
Athiopische, aus einem Griech. Texte gemacht ist, wel- 
cher das Martyrium enthielt. Denn das erste fragm. 20. 
entspricht der Ath, Ubersetz. 2, 14—3, 12. Auch hier 
zeigt sich eine Differenz des zum Grunde liegenden 
_Griech. Textes 1). 

2. Den Inhalt der Schrift stellen wir nach der 
Athiop. Ubersetzung dar, wobey wir die bedeutenderen 
Abweichungen der Lat. in der Visio von Cap. 6. an 
kurz bemerken werden, mit Hinweisung auf die Zusam- 
menstellung des Venetianischen Textes mit dem Maischen 
Fragmententexte und dem Hierakitischen Griech. Frag- 
ment bey Epiphanius, und die Vergleichungen mit der 
Athiop. Ubersetzung in dem angefiihrten Programm von 
Dr. Gieseler. 

Im 26sten Jahre seiner Regierung ruft der Kénig 
von Juda Hiskia seinen einzigen Sohn Manasse, um ihm 
in Gegenwart des Propheten Jesaias und dessen Sohnes 
Josheb (vgl. Jes. 7, 3. "Jacovf) zu ubergeben die Worte 
der Gerechtigkeit von dem ewigen Gerichte, von dem 
Glauben an den Geliebten*) (dilectus, den Messias) 
zu tubergeben. Er tbergiebt ibm somit die heil. Schrif- 
ten, welche Jesaias und andere Propheten ihm gegeben 


Dy Nelo NLtzsen 4,400, 9, 210 11 

2) So wird der Messias im Buche Henoch, auch in den Testa- 
menten der 12 Patriarch. genannt. Diese Bezeichnung des 
Messias stammt aus Jes. 42, 4. vg]. Matth. 12, 18. 3, 47. u.a., 
besonders Eph. 4, 7. (é. 7G 7yanqpuévy) und Kol. 4, 18. 
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hatten zur Abschrift ?) und zur Bewahrung, und wel- 
che von dem Gericht der Engel und dieser Welt Un- 
tergang, dem Kleide der Heiligen (vgl. Apok. 3, 4. 6, 
11.) und ihrem Ausgange (aus dem Leben) und ihrer 
Verwandlung, von der Hinauswerfung *) und dem Auf- 
steigen (ascensus) des Geliebten (in den Himmel) handeln. 
Im 20sten Jahre nemlich der Regierung des Hiskia hatte 
Jesaias (ea vaticinia) die Messianische Zukunft geschauet, 
die Weissagung seinem Sohne Josheb erzadhlt, und nie- 
dergeschrieben dem Kénige ubergeben. (Diess Gesicht 
wird 3, 13 ff. erzahlt.) Jesaias aber verkundigt dem 
Kénige in Gegenwart des Manasse und Anderer, dass 
alles Ermahnen und Belehren an seinem Sohne Manasse 
vergeblich seyn werde. Samael Malkira werde dem 
Manasse dienen nach seinen Geliisten, und so Beliar 5), 
der Bése, (Berial im Athiop.) sich des Manasse bemach- 
tigen; dieser und viele andere wurden Schuler des Sa- 
tans werden, von ihm, dem Propheten und vom heil. 


1) Diess hat vielleicht Bezichung auf Proyerb. 25, 1, wo von 
den Miannern des Hiskias die Rede ist, welche die Spriiche 
Salomonis zusammengetragen oder ausgeschrieben haben (é£e<- 
youwavto LXX). Vergl Bertheau, die Spriiche Salomo’s. 
Finleit. S. xiy. ; 

2) Laur. tibersetzt expulsio. Ist damit die zgofod7 des Logos, 
also sein descensus vom Himmel gemeint? Irendus hat da- 
fiir aber immer prolatio.— 2, 5. ist von der expulsio san- 
ctorum die Rede. Also scheint hier auch gemeint zu seyn 
die Verwerfung, Ausstossung des Geliebten aus seinem Volke 
bey der Kreuzigung. Entscheidend dafiir ist 3, 13., wo der 
descensus dilecti und seine rejectio unterschieden und diese 
mit dem cruciatus zusammengestellt wird. 

3) Samael Malkira, (der Beyname vielleicht als Gegensatz von 

Melchisedek, Konig des Bosen (ay sn5>7) zu_ erklaren), 

wird hier, vergl. 1, 4. 2, 1—3., mit Berial oder Belial iden- 

tifizirt. So hiufig auch sonst bey den Juden. Werden beyde 
unterschieden, so ist der Samael der Engel des Todes oder 
der bose Geist der Liige und der Visionstéuschung, zugleich 
der Anklager des Jiid. Volkes. S. Maji Synops. theol. Jud. 

p- 81, und Laurence Gener. Remarks p. 462 f. Berial 

wird 2, 4. benannt Matanbukus., Etymologisch ist - mir 

nur erkennbar (13, %PIS vacuum, inane. Aber Matan weiss 
ich nicht zu deuten. 
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Glauben abfallen, und der Prophet selber von Manasse 
hingerichtet, — zersigt werden. MHiskia dariiber hiéchst 
betrubt will, damit so Schreckliches nicht geschehe, sei- 
nen Sohn tédten lassen; der Prophet aber verhindert 
es. Cap. 1, 1—13. 

Als nach dem Tode des Hiskia Manasse zur Regie- 
rung kommt, beginnt auch sogleich die Herrschaft des 
Beliar und seiner Engel im Kénige. Zauberey und gétzen- 
dienerische Hurerey nehmen Uberhand, die Frommen, 
die Heiligen werden vertrieben, und viel Béses geschieht, 
wie es im Buche des Reiches Juda und Jerusa- 
lem +) (vergl. 2 KK. 21, 17. u. 20, 20.) erzaihlt wird. 
Auch Jesaias flieht zunichst nach Bethlehem Juda, von da 
auf einen Berg; mit ihm die Propheten Micha, Joel, 
Habakuk, der Greis Ananias, der Sohn des Propheten 
und viele, welche glauben, dass die Gliubigen gen Him- 
mel fahren werden. Sie fuhren hier 2 Jahre lang ein 
einsiedlerisches, ascetisches Leben, 2, 1—11. Da tritt 
aber in der Bergwuste von Bethlehem (in campo) der 
falsche Prophet Belkira*), ein Samaritaner, aus der 
Nachkommenschaft des Zedechias, des Sohnes Canaan, 
des falschen Propheten, der in Bethlehem wohnte 5), 
auf, und verklagt den Jesaias und die ubrigen Prophe- 
ten, weil sie gegen Jerusalem, gegen Juda und Israel 
und gegen den Kénig Béses geweissagt, namentlich aber 
Jesaias Jerusalem Sodom und Gomorrha gescholten und 
gesagt habe, er sehe mehr, als Moses, er habe Gott 
gesehen, und lebe noch. Auf diese Anklage des Bel- 
kira, dass der Prophet sich uber Moses und sein Gesetz 


1) 2 Chron. 32, 32. wird das Buch das B, der KK. von Juda 
und Israel genannt. Ist also vielleicht hier statt Jerusalem 
Israel zu lesen? 

2) Uber die Etymologie von Belkira s. Gesenius zuNitzsch 
Abhandl. a. a. O. S. 244, Nach Gesenius hiesse der Name 
mpd. so viel als dominus orbis, der Weltfiirst. 

3) Hier wird die Geschichte des Belkira eingeschaltet. Sie ist 
eine mythische Verwirrung des biblischen Geschichtsstoffes, 
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erhebe, lasst Manasse den Jesaias ergreifen, 2, 12—3, 
12. Das alles aber hat seinen Grund darin, dass Berial, 
der Satan, der den Manasse und seine Rathe und Volks- 
obersten beherrscht, dem Jesaias zirnt wegen seives dem 
Hiskia mitgetheilten Gesichts und seiner Enthullung des 
Samael. Das Gesicht wird nun selbst erzahlt, zum Theil, 
von 3, 14. an mit den Worten des Jesaias. Es enthilt 
die Weissagung von Christo, dem Geliebten. Dieser, 
sagt der Prophet, werde aus dem siebenten Himmel 
herniedersteigen, Menschengestalt annehmen, 12 Lehr- 
junger sammeln, aber von dem Volke Israel verworfen 
werden. Er werde am Tage vor dem Sabbath mit 
Schichern unter grossem Anstoss seiner zwélf Junger 
gekreuzigt und begraben werden. Man werde das Grab 
bewachen, aber am 3ten Tage werde der Erzengel Mi- 
chael, begleitet vom Engel der Christlichen Kirche, (wel- 
che im Himmel seyn werde ultimis diebus,) und dem 
Engel des heil. Geistes, niedersteigen und das Grab Chri- 
sti 6ffmen. Der Geliebte werde auf den Schultern der 
Seraphim in den 7ten Himmel zuruickkehren, seine 12 
Apostel senden, aller Welt seine Auferstehung und sei- 
nen heilsamen Kreuzestod zu verkundigen. Viele von 
seinen Gliubigen werden dann weissagen und Wunder 
thun; aber man werde sich darnach von der reinen 
Lehre der Apostel entfernen und uber seine Wieder- 
kunft streiten; blinder Eifer, Weltsinn, grosses Sitten- 
verderbniss werde in seinen Gemeinden und unter de- 
ren Hirten tberhand nehmen, der heil. Geist von vie- 
len weichen, die alten Weissagungen vor Jesaias und 
die Gesichte des Jesaias selbst verachtet werden und 
der Geist der Luge und der Eitelkeit und Wollust herr- 
schen 3, 34. Dann?) wird Berial, der Furst dieser 


1) 4, 1. heisst es: Haec oder nunc igitur, o Ezekias et Josheb, 
mi fili, eorum, quos-isti dies vocaverint, erit aetas. Die An- 
rede an den Ezekias zeigt, dass von 3, 14. an die friihere 
Vision des Propheten, welche er dem Hiskia mitgetheilt, ein- 
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Welt, herniedersteigen aus seinem Firmamente in der 
Gestalt eines gottlosen, muttermérderischen Kéniges (Nero). 
Die heilige Gemeinde wird in seine Hand gegeben wer- 
den; er wird alles verkehren und alles thun, was er 
will. Man wird ihm opfern und dienen, ihn Gott nen- 
nen; alles wird voll seyn seiner Wunder und Zeichen; 
sein Bild wird man aufrichten in allen Stidten, und 
seine Herrschaft dauern 3 Jahre 7 Monate und 27 Tage. 
Dann aber nach 3321) Tagen wird der Herr aus dem 
7ten Himmel kommen, begleitet von seinen Engeln, 
Machten und Heiligen, und den Satan und seine Engel 


geschoben ist. Der Sinn der dunklen Worte soll wohl seyn: 
Das wird die Zeitperiode des Verderbens seyn am Ende der 
Tage. Darnach wird, wenn das. Verderben seine Spitze er- 
reicht hat, der Antichrist kommen. . 

4) Ich vermuthe, dass diese Zahl in der Ath. Ubersetzung falsch 
ist, und 1332 heissen muss. Es soll offenbar seyn die Ta- 
geszahl der 3 Jahre 7 Monate (der Monat in Bausch und 
Bogen zu 30 Tagen) und 27 Tage. Die Stelle ist der Da- 
nielischen 12, 12. nachgebildet, aber um 3 Tage different, 
denn Daniel hat die Zahl yon 1335 Tagen. Diese Differenz 
befremdet. Die Danielische Zahl kommt aber richtig heraus, 
wenn man die Jahre und Monate nach dem Julianischen Ka- 
lender rechnet. Und so glaube ich auch, dass 1335 Tage, 
wie bey Daniel, zu lesen ist. Wird die Leseart nicht gean- 
dert, so ist die Doppelzahl unerklarlich, man miisste denn 
annehmen, dass der Verf. wirklich zwey verschiedene Zeit- 
bestimmungen geben wolle, die erste fiir die Dauer der Ne- 
ronischen Herrschaft, die aweyte, die 332 Tage fiir die Zeit 
zwischen dem Ende der Neron. Herrschaft und der Wieder- 
kunft Christi. WVirklich nimmt auch Laurence, Gener. Rem. 
p- 156 ff., an, dass die 3 J. 7 M. u. 27 Tage von dem Ne- 
ronischen Brande 49 Jun. 64. bis zum Todestage Neros 9 Jun. 
68. zu rechnen seyen, wobey er ein Schaltjahr und Junari- 
sche Monate voraussetzt. Er meint dann weiler, der Verf. 
habe die 332 von Neros Tode an gerechnet und in dieser 
Zeit seine Weissagung geschrieben, also etwa im Anf. d. J. 
69. Allein die apokalypt. Fabel von Nero setzt den vermeint- 
lichen Tod des Tyrannen yoraus und datirt seine antichrist- 
liche Herrschaft von seiner Riickkehr aus dem Orient. Da 
der Verf. sich 4, 22. fiir seine Weissagung auf die alttestam., 
namentlich auch auf die Danielische beruft, so ist auch wahr- 
scheinlich, dass er der apokalypt. Chronologie Daniels folgt 
und die 1335 Tage desselben nach dem Jul. Kalender zu 
3 J. 7 M. und 27 Tagen berechnet hat. 
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in die Gehenna werfen, und den lebenden Frommen 
Ruhe und.Erquickung geben. Darauf werden die From- 
men verwandelt werden. Himmel und Erde, wo Berial 
erschienen und sich kund gethan hat, werden vergehen 
vor dem Zornworte des Geliebten, die Todten stehen 
auf, das Gericht wird gehalten und die Gottlosen verge- 
hen vor dem Feuer des Geliebten. Die Rede des Je- 
saias schliesst mit der Berufung auf seine tibrigen Vi- 
sionen (namentlich in der Visio Babylonis Jes. 15. nach 
d. LXX. und in dem Buche publicorum vaticiniorum) 
und die: Weissagungen von Christo, namentlich von der 
Héllenfahrt desselben *), in alttest. Buchern, uns bekann- 
ten u. unbekannten 2), 3, 13—4, 22. Beliar und Manasse 
sind uber diese Weissagung und Gesichte erzurnt, die 
falschen Propheten spotten und sind voll Hohnlachens. 
Jesaias wird zum Tode durch die Sage verurtheilt. Be- 
liar versucht vergebens ihn zum Widerruf zu bewegen. 
Er stirbt, den Martyrtod geduldig und ohne Geschrey 
im Gesprach mit dem heil. Geiste 6, 1—16. 

Mit Cap, 6, 1. beginnt ein anderer Aufsatz mit der 
Uberschrift: Vision, welche Jesaias, der Sohn 
des Amos im 20sten Jahre der Regierung des 
Hiskia, des Kéniges von Juda, hatte. Diese 
Vision ist wesentlich dieselbe mit der C. 3, 13 ff. be- 
schriebenen, aber anders concipirt und componirt. 

Jesaias, heisst es, kommt aus Galilia (nach dem Lat. 
Text aus Galgalha,’ was wohl nur Corruption von Ga- 
lilaa ist,) nach Jerusalem zum Ké6nige Hiskia. Der Ké- 
nig sitzt auf seinem Throne, umgeben von seinem Hof- 
staate und von 30 Propheten und den Séhnen (Schi- 
lern) dieser Propheten, die ringsher gekommen waren, 


1) Diese soll stehen in sectione, in qua dicit Dominus: En filius 
meus sapientia erit praeditus, d. i. Jes. 52, 43. nach d. LXX,. 

2) Siehe iiber diese Berufung auf die Messianischen’ Weissagun- 
gen in alttest. Biichern iiberhaupt die gelehrten Bemerkungen 
von Dr, Nitzsch a. a O.'S, 228 ff. 
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den Propheten zu begrussen und zu héren. Wahrend 
dieser nun zu dem Kénige tber den Glauben und die 
Gerechtigkeit redet, hért man die Pforte des Himmels 
sich 6ffnen und die Stimme des Geistes. Da fiillt alles 
nieder, betet an den héchsten Gott und den Heiligen, 
der oben sitzt, und den der in den Heiligen bleibt, also 
die Trinitét, und preist Gott, dass er dem mensch]. Ge- 
schlecht die Offenbarung des Himmels gegeben hat. Der 
Geist kommt aber herab auf den Jesaias, welcher durch 
den heil. Geist redet. Wahrend alle ihn schweigend 
héren, hat der Prophet eine Ekstase, worin er mit of- 
fenen Augen nichts von dem sieht, was ihn umgiebt. 
Sein Mund schweigt und er athmet nur. Ein Engel aus 
dem siebenten Himmel von nie gesehenem Glanze ist zu 
ihm gesendet; das Gesicht ist aus einer héheren Welt ). 
Darauf aber, nachdem er wieder zu sich gekommen, er- 
zahlt Jesaias sein Gesicht dem Kénige und seinem Sohne 
und den ubrigen Propheten, nachdem ein Theil des Ho- 
fes, der unempfingliche, entfernt worden ist. Seine 
Erzihlung ist Cap. 7, 1 ff. diese: Jener Engel, der sei- 
nen Namen nicht nennt, fuhrt den Seher zuerst in das 
Firmament, das der Erde ihnlich ist, wo man den Sa- 
mael (den Satan) und seine Michte sieht, alle in grossem 
tédtlichen Streit mit einander.. Der Engel erklirt, dass 
dieser Streit, der von Anbeginn der Welt an gewesen, 
fortdauern werde, bis der komme, den der Prophet se- 
hen, der Messias, welcher den Streit vernichten werde. 
Darauf wird Jesaias von dem Engel in den ersten 
Himmel gefiihrt, wo er in der. Mitte einen Thron ”) 


1) Der Lat. Text erzablt kiirzer. Auch hat er 6, 16. nicht wie 
der Athiopische Ezechiae et Josheb filio suo, sondern Ez. et 
filio ejus Nasoni, was wahrscheinlich eine Corruption des Na- 
mens Manasse ist, s. Dr. Gieseler zu d. St. Ist die Cor- 
ruption vielleicht dadurch entstanden, dass der Lat. an den 
Namen Monason dachte? Oder dachte er an den Enkel des 
Hiskia Amon und corrumpirte diesen Namen? 

2) Nach der Lat. Ubersetz. sitzt ein Engel auf dem Throne, was 
in der Ath, nicht bestimmt gesagt wird. 
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sieht und rechts und links um denselben Engel; die er- 
steren glinzender, als die letzteren; beyde Schaaren yon 
Engeln singen den Lobgesang zur Ehre der Glorie des 
siebenten Himmels, aber die zur Linken. singen nach 
denen zur Rechten und ihre Stimme ist eine andere. 
Darauf wird der Seher in den zweyten Himmel ge- 
hoben, dann in den dritten, welche von einander ent- 
fernt sind, so weit der erste Himmel:von der Erde. 
Hier, im dritten Himmel, wird zwar noch die Erde er- 
kannt, aber nicht mehr genannt wegen der irdischen 
Litelkeit. _Darauf steigt Jes. empor in den vierten, der 
von dem dritten entfernter ist, sodann in den funften 
Himmel. Die Himmel werden immer glanzender. In je- 
dem derselben ist in der Mitte ein Thron, auf welchem 
ein Engel sitzt, glanzender als die andern alle, zur Rech- 
ten und Linken yon Engeln umgeben, von denen die 
letzteren den ersteren immer nachstehen. Schon im 
zweyten Himmel will der Prophet den, der hier auf dem 
Throne sitzt, den héchsten Engel dieses Himmels, anbe- 
ten, aber sein Fuhrer verbietet es ihm 7, 21 ff.; nicht 
eher solle er anbeten, als bis er in den siebenten Him- 
mel kommen werde, wo er tberall erst die vollkom- 
mene Offenbarung empfangen kénne. 

Wahrend 8, 1 ff. der Engel den Jesaias durch den 
Ather zu dem sechsten Himmel hinauf fihrt, belehrt 
er ihn uber den Unterschied zwischen dem sechsten Him- 
mel und den bisherigen, auch nennt er sich, da der Pro- 
phet ihn Herr nennt, seinen Genossen. Sie kommen in 
den sechsten Himmel, wo alles vollkommener ist. Hier 
ist schon kein Links und Rechts mehr unter den En- 
geln, kein Thron in der Mitte. Alle Bewohner sind ein- 
ander gleich. Alle loben den Vater, den Sohn und heil. 
Geist; aber Stimmen und Lichtglanz sind anders, herr- 
licher, als in den bisherigen funf Himmeln. Dem Pro- 
pheten wird erlaubt in den Gesang mit einzustimmen. 
Da der Engel gesagt hatte 8, 11., dass Niemand, der 
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in das irdische Fleischesleben zuriickkehren wolle, zu 
schauen verm6ge, was er, dem bestimmt sey, zu Gott 
zu kommen (in Beziehung auf den _ bevorstehenden 
Tod), so wunscht der Prophet 8, 23 ff. nicht wieder 
zur sterblichen Welt, zur finstern Erde zurtickzukeh- 
ren. Aber sein Fubrer erklirt ihm, dass die Zeit sei- 
nes Bleibens im- Himmel noch nicht gekommen sey. 
Jesaias ist daruber betrubt. Aber der Engel tréstet ihn 
und fihrt ihn 9, 4 ff durch den Ather zum siebenten 
Himmel. Eine Stimme vyerbietet dem Sterblichen, wei- 
ter zu steigen; es ist die Stimme des Vaters, Eine an- 
dere Stimme erbittet fur ihn den Eingang in den Him- 
mel; es ist die Stimme des Sohnes, dessen Namen Nie- 
mand, der noch im Fleische wandelt, verstehen kann. 
Der Prophet wird in den siebenten Himmel hinein ge- 
fuhrt. Hier sieht er unzaihlige Engel) und alle Heili- 
gen vonAdam an, verklirt, wie Engel, in himmlischen 
Gewandern, aber stehend und ohne Kronen. Als er 
befremdet fragt, warum jene Heiligen noch ohne Sitz 
und Krone seyen, 9, 11 ff., antwortet der Engel, zuvor 
miusse Christus in den letzten Tagen auf die Erde nie- 
dersteigen, Mensch werden, auf Anstiften des Satans 
von den Menschen, (oder nach der Lat. Ubersetz. von 
dem Satan selbst), welche nicht wussten, wer er, sey, 
verfolgt, gekreuzigt werden, dem Engel des Todes sich 
entwinden, auferstehen am dritten Tage, dann noch 545 
Tage auf der Erde verweilen und mit vielen Heiligen 
wieder zuruckkehren in den siebenten Himmel; erst 
dann wiirden die Heiligen ihre Sitze und Kronen em- 
pfangen”). Darauf zeigt ein Engel des siebenten Him- 


¢ 


4) Nach dem Lat. Text 9, 23., erftihrt der Seher, dass der 
unter allen hervorragende Engel Michael sey, deprecans 
semper pro humanitate et humilitate. Nach der Rabbinischen 
Theologie ist Michael princeps ille magnus bey Daniel 
42. und 10, 22., auch der princeps misericordiae. s. R. Be- 
chai Commert, in legem fol. 104 sqq. 2. 

2) Etwas anders lautet die Antwortin der Lat. Ubersetz. 9, 24 ff: 


Liicke Comment. Th. 1V, 2. 2. Aufl. 49 


290 II. Cap. Geschichte der apokalypt. Litteratur. 


mels dem Seher die Bucher des Himmels, worin alle 
Thaten der Séhne Israels geschrieben sind. So ist also, 
ruft der Prophet, nichts yon dem, was auf der Erde 
geschieht, hier verborgen. Auch sieht Jesaias viele himm- 
lische Kleider, die denen bestimmt sind, welche an das 
Kreuz Christi?) glauben werden. Er sieht darauf Gott 
den Vater, den Sohn, oder den Herrn, der dem Vater 
gleich ist, und den Engel des heil. Geistes zur Linken 
des Herrn 9, 35 f. Der Seher ist von dem Glanze der 
Herrlichkeit verblendet. Der Sohn und der Geist spre- 
chen mit ihm und machen ihn aufmerksam, was fur 
einer grossen Gnade er gewurdigt sey, Gott zu schauen. 
Alles preist dann Gott, auch der Sohn, der Herr und 
der Engel des Geistes vereinigt2). Darauf hért der 


Non receperunt modo, donec filius hic primum istos introducet 
thronos et coronas, quando erit in specie vestra, et princeps 
mundi illius extendet manum suam in filium Dei et occidet 
illum et suspendet illum in ligno et occidet nesciens, qui sit, 
et descendet in infernum et eum desertum ponet 
(Gieseler vermuthet im Gr. Orig. Sox), et omnes vi- 
siones (Gies. pavracuara) inferni, et apprehendet prin- 
cipem mortis et depraedatum eum ponet et conteret omnes 
virtutes ejus et surget tertia die, habens quosdam justos se- 
cum et mittet suos praedicatores in universum 
orbem terrarum et ascendet in coelos; tunc recipient 
isti throngs suos et coronas. Die Hollenfahrt Christi ist in 
der Ath, Ubersetz. nicht ausgedriickt, auch fehlt darin die 
Aussendung der Boten des Ev, in alle Welt. Dagegen weiss 
die Lat. Ubers. nichts von den 545 Tagen zwischen der Auf- 
erstehung und Himmelfahrt. Diese 545 Tage sind 4 Jahr 
zu 365 Tagen und 6 Monate zu 30 Tagen. Eben so lehrten 
die Valentinianer und die Ophiten, dass Jesus nach der 
Auferstehung noch 18 Monate auf Erden geblieben sey, s. 
Iren. ady. haer. 1,4.5. und I, 34. gegen d. Ende. Ed. Grab. 
Die Lat. Ubersetz. hat diess wohl ausgelassen, um ortho- 
doxen Ohren weniger anstéssig zu seyn. 

4) Die Lat. Ubersetzung hat: Istas coronas multi ammittent de 
illo mundo credentes verba illius, de quo locutus sum. Statt 
ammittent ist nach Dr. Gieseler zu lesen admittent (wie 
ammirari sialt admirari in der mittelalt. Schreibweise). Dr. 
Gieseler vermuthet, dass im Gr, Orig. épievrav gestanden, 
in der Bedeutung von consectantur, und dass der Lat. Uber- 
setz, das Medium nicht verstandenund fiir aguévrae genom- 
men habe. 


2) Die Lat. Ubersetz, sagt 9, 35 f. nicht, dass der Engel des 
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Seher 10, 1 if. im siebenten Himmel den Vater nach 
dem nicht bloss hérbaren, sondern auch sichtbaren Lob- 
gesang aller sechs Himmel zum Sohne sagen: Geh und 
steig hinab durch alle Himmel bis zum Firmament, bis 
zur Erde, bis zum Engel der Unterwelt; verwandle 
dich in jedem der funf unteren Himmel!) in die Gestalt 
derer, die darin wohnen, dass sie dich in der Verhiil- 
lung als Herrn aller Himmel nicht erkennen; die Gestalt 
der Engel des Firmaments und der Hélle sollst du mit 
Vorsicht (oder gar nicht?) annehmen?). Dann aber, 


Geistes zur Linken, sitzt. Besonders bemerkenswerth ist, 
dass, wo die Ath, Ubers. als Anbeter Gottes den Herrn 
und den Engel des Geistes nennt 9, 40., die Lat. die~ 
sen angelus specialis nennt, vel. 11, 33. angelus mira- 
bilis.s Man konnte zuniichst daran denken, angelus spiritualis 
oder spiritalis zu vermuthen. Indessen nimmt Dr. Gieseler 
angelus specialis mit Recht in Schutz. Es entspricht dem 
idizog (eiduexcs im Gegensatz gegen yevzoc, und hat den Sinn, 
dass der Engel des Geistes einzig in seiner Art ist, (qui so- 
lus classem quasi singularem constituit, wie Dr. Gies. sagt). 
Der Verf. denkt sich das avesya cyvov als absolutes avetuu, 
wahrend yon den andern Engeln oder zvevuarae mebrere 
Classen und Arten angenommen werden, in denen jeder 
eine Vielheit von Individuen ist. 
Die Lat. Ubersetz. hat 10, 9. die oben angegebene Bestim- 
mung nicht, Aber 10, 19. sagt auch sie, dass Christus bey 
seinem Herabsieigen in dem sechsten Himmel sich nicht ver- 
wandelt habe. Dieser Himmel nemlich ist schon der Ort der 
unmittelbaren Anschauung und Offenbarung des Géttlichen, 
wo keine Verhiillung und Verkennung Statt findet; er ist 
der unmittelbare Vorhof des siebenten. Vgl. Nitzsch a.a,O. 
S. 239. 
2) Die Ath. Ubersetz, hat 10, 10. den Satz, den die Lat. aus- 
lisst: Et formae angelorum firmamenti cavens tibimet 
i psi assimilaberis, et angelorum, qui apud inferos, Laurence 
iibersetzt Englisch: carefully guarding thyself. Die Frage 
ist, ob der Verf, eine Verwandlung Christi in die Engelge- 
stalt des Firmaments und der Holle annimmt oder nicht? 
Laur. Lat. Ubersetzung giebt denSinn: mit Vorsicht. Sollte 
in der Stelle ein Verbot ausgedriickt werden, so musste es 
heissen: caveas — ne — Nach 7, 9 ff. ist das Firmament 
unter den sieben Himmeln der Ort der bésen Geister, so 
wie die inferi. Im Sitz des Bosen darf und kann das Gott- 
liche keine entsprechende Gestalt annehmen. Hiernach kénnte 
man glauben, der Verf. habe in jener Stelle das Verbot 
der Verwandlung ausdriicken wollen. Allein nach 10, 20 ff. 


19* 


4 
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wenn du auf Erden wirst gestorben seyn, sollst du als 
Herr, aber ohne Verwandlung durch die Himmel zu- 
ruckkehren und alle Welt soll dich als Herrn, der mir 
zur Rechten sitzt, anerkennen und anbeten. Jesaias sieht 
10, 17 ff., wie diess geschieht, wie der Sohn auf Be- 
fehl des Vaters durch die Himmel und das Firmament, 
von dem funften Himmel an in vielfacher Verwand- 
lung, von dem dritten Himmel an unter Vorzeigung 
seines Passes, — zur Erde niedersteigt und _ hier 
Mensch wird, von der Jungfrau Maria aus der Fa- 
milie Davids wunderbar ohne Geburtsschmerzen (doke- 
tisch) geboren wird in Bethlehem, als Kind und Jiing- 
ling unbekannt und unbeachtet, nachher aber Wunder 
verrichtet, von den Juden ohne zu wissen, wer er ist, 
gekreuzigt wird, nach dreyen Tagen aufersteht, dann 
nach langerem Verweilen die Erde verlasst 1), und durch 


hat sich Christus im Firmament, wo der Fiirst dieser Welt 
wobnt, verwandelt in die Engelgestalt der linken Seite 
und dedit iis commeatum, was Laur. Englisch iibersetzt 
durch passport. Dann wird V. 30. umnterschieden die Ver- 
wandlung Christi in die Luftengel, diesen giebt er keinen 
commeatus, quia alius alium deripiebat et injuria afficiebat. 
Aber die im Firmament sind noch schlimmer, sie morden 
einander. Die Lat. Ubersetz. hat V. 29. statt commeatum iis 
dedit, et ibi dedit signa, und V.34. et non dedit eis signum. 
Diese signa verschaffen dem Herrn den Eingang, den com- 
meatus. Ob es also Wunder sind? Der Plural kénnte dafiir 
sprechen. Aber nach V. 2%. ist es in der Lat. Ubersetz. so 
viel als ostendebat characterem per singulos coelos custodibus 
portarum; es ist also wohl das Zeichen der Verwandlung, 
der Ahnlichkeit gemeint. Wie confus auch namentlich das 
Verhiltniss zwischen V. 29 und 34 ist, weil aller Grund 
fehlt, warum Christus unter den Engeln des Firmaments 
einen commeatus giebt, unter den nicht schlechteren Engeln 
der Luft aber nicht, so glaube ich doch, dass, alles erwogen, 
mit jenem cavens tibimet ipsi die Vorsicht bey der Ver- 
wandlung ausgedriickt werden soll, nemlich die Vorsicht, bey 
der Verwandlung yon dem Bésen selbst unberiihrt zu bleiben. 
4) Wahrend die Lat. Ubersetz. 11,1 nur ganz kurz die Menschwer- 
dung Christi beriihrt und unmittelbar daran die Riickkebr 
desselben anknitipft, bat die Ath. Ubers. 41, 2— 214. ein lan- 
ges Stiick iiber die irdische Geschichte Christi, besonders 
die Erzihlung von der Geburt Christi nach den apokryphi- 
‘schen Evangelien eingeschaltet. Dabey ist beachtungswerth, 
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das Firmament und die Himmel — ohne Wandlung — 
in den siebenten Himmel zuriickkehrt, iiberall geprie- 
sen und als Herr gesegnet, und sitzet zur Rechten Got- 
tes, wie der Engel des heil. Geistes zur Linken. 

Die Vision schliesst 11, 33. mit der Weisung des 
Engels an den Propheten, in sein irdisches Kleid zu- 
ruckzukehren, bis die Tage seiner Erlésung und Auf- 
nahme in den Himmel kommen werden. Hierauf bittet 
Jesaias den Kénig, die Vision, deren Inhalt im letzten 
Geschlecht (in ultima generatione) seine Erfillung ha- 
ben werde, nicht dem Volke mitzutheilen, damit die- 
selbe nicht der Verkehrtheit der Menschen Preis gege- 
ben werde, vgl. Dan. 12, 4. 9. 13. Die Athiop. Uber- 
setz. fugt mit Beziehung auf das Martyrium hinzu, Jes. 
habe wegen dieser Vision und Weissagung auf Betrieb 
des Satans Samael unter Manasse den Tod durch die 
Sage erlitten. Die Lat. Ubers. schliesst das Buch da- 
gegen mit der Bemerkung, der Prophet habe, nachdem 
er den Wunsch ausgesprochen, dass alle im heil. Geiste 
seyn méchten, um selig zu werden, seine Rede geendigt 
und den Kénig Hiskia verlassen, 

3. Die Untersuchung tiber die Entstehung und 
den historischen Charakter des apokryphischen Buches 
bezieht sich zunichst auf die Gestalt desselben in der 
Athiopisch. Ubersetzung. In dieser wie in der Latei- 
nischen, der die Maischen Fragmente angehéren, sind 
offenbar zwey von einander urspriinglich verschiedene, 
obwohl verwandte Apokryphen des Jesaias verbunden. 
Das erste Stuck C. 1—5. (in der Athiop. Ubersetzung) 
kann man, obwohl es auch eine Vision enthalt und 
zwar wesentlich dieselbe, welche C. 6 ff. genauer er- 


dass der Verf. dieses Stiickes in der kurzen Ubersicht des Lebens 
Christi der Héllenfabrt nicht bestimmt erwahnt, auch von der 
Zeit zwischen der Auferstehung und Himmelfabrt nur sagt diu~ 
que manebat, 9, 16. bat die Ath. Ubersetz. die bekannte 
Zeitbestimmung von 48 Monaten; aber die Hollenfabrt hat 
sie auch dort nicht ausgedriickt, was die Lat. thut, 9, 49. 
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zihlt wird, vorzugsweise das ssagtveeoy nennen, weil 
hier der Hauptgesichtspunkt die Verfolgung und das 
Leiden des Propheten ist. Das zweite C. 6—11. ist 
die eigentliche Cgaosg, cvaSaorg oder das avafarinoy 
des Jesaias, worin zwar auch der Martyrertod des Pro- 
pheten erzihlt wird, aber nur kurz am Schlusse, und 
so wenig im inneren pragmatischen Zusammenhange, 
dass die Venetianische Lat. Ubersetzung dieser Visio 
kein Wort davon sagt. Diese hat, wie gesagt, bloss 
die Visio (c. 6—11.). In der Athiop. Ubersetzung schei- 
nen zwar beyde apokr. Schriften in sofern von einander 
zu wissen, als die zweyte wenigstens am Schluss yon 
dem Martyrtode des Propheten auf Anstiften des Sa- 
tans Samael unter Manasse erzahlt, und die erste den 
Inhalt der ooaorzg summarisch angiebt; sie setzen beyde 
einander voraus, ohne jedoch auf einander zu verwei- 
sen), Der Judische Legendenstoff ist beyden gemein. 
In beyden finden wir dieselbe Idee von den sieben Him- 
meln; nach beyden steigt Christus aus dem siebenten 
Himmel herab, und wird von beyden der Geliebte genannt. 
Endlich haben beyde dieselbe Vorstellung von dem En- 
gel des heiligen Geistes mit einander gemein. Aber 
auf der andern Seite weichen beyde im Inhalt nicht un- 
bedeutend von einander ab. Der Berial oder Belial des 
ersten Stuckes kommt im zweyten nicht vor; hier ist 
der constante Name des Satans Samael, dort Berial?). 
In der Vision herrscht das gnostische Element vor, 
wihrend dieses in der ersten Schrift zuriicktritt. Die 
Geschichte Christi wird in der ersten mehr nach den 
kanonischen Evangelien, in der zweiten, zumahl in der 
Athiop. Ubersetz., iiberwiegend apokryphisch und do- 


1) €.4,419., wo es heisst: Et reliquiae narrationis visionis scriptae 
sunt in visione Balylonis, ist keine Verweisung auf die zweyte 
Schrift, denn diese enthalt keine visio Babylonis, sondern 
auf Jes. 13, 4. Eben so ist 4,20. eine Hinweisung auf das 
altt. Buch des Jesaias. 

2) Vel. Oben S. 282. 
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ketisch gefasst. Und wihrend in der Vision der hi- 
storische Zielpunkt die irdische Erscheinung und die 
Ruckkehr Christi in den Himmel ist, und dieselbe es 
sich zur Hauptaufgabe gemacht hat, den Process des 
Herniedersteigens und des Aufsteigens Christi durch die 
Himmel in gnostischer Weise genauer zu_beschreiben, 
geht das Martyrium in dem Gesicht des Propheten tiber 
die Auferstehung und Ruckkehr Christi in den siebenten 
Himmel hinaus und lasst sich in die weitere Geschichte 
der Christlichen Kirche ein. Es beschreibt den Leidens- 
und Verderbenszustand der Kirche und schliesst mit 
der Wiederkunft Christi zur Todtenerweckung und zum 
Gericht, bertihrt dabey auch die Herabkunft und Ruck- 
kehr Christi, aber nur kurz ohne weitere gnostische Ent- 
wicklung. Die zweyte Schrift begnugt sich mit einer 
kurzen Andeutung, dass nach der Ruckkehr Christi zur 
Rechten Gottes das Ende der Welt seyn werde; sie macht 
nur den Anspruch, eine Apokalypse uber die erste Ankunft 
Christi zu seyn+), wihrend die erste mit der Weissa- 
gung der ersten Erscheinung Christi die Weissagung der 
zweyten, der WViederkunft Christi zum Gericht ver- 
bindet, und insofern eine eigentliche Christliche Apo- 
kalypse, auch mit apokalyptischer Chronologie, vgl. 4, 
1. 2. 14. enthalt. 

Nach diesem allen kann es nicht zweifelhaft seyn, 
dass wir in der Athiop. (wie in der Maischen Latein.) 
Ubersetzung zwey von einander urspriinglich verschie- 
dene, von verschiedenen Verfassern verfasste Schriften 
haben, worin die gemeinsame Jiidische Tradition, dass 
der Prophet in Folge eines prophetischen Gesichts im 
26. Jahre des KGniges Hiskias unter dessen Sohne Ma- 


1) C. 11, 37 u. 38. in der Ath. Ubers. heisst es: Et consum- 
matio hujus mundi erit, Et omnis haec visio implebitur in 
ultima _generatione, d. h. in dem letzten Geschlecht des 
alttest. Aon, 
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nasse Verfolgung und Martyrtod erlitten habe, in ver- 
schiedener Weise benutzt und ausgebildet ist. 

Nach den oben (1) angefuhrten historischen Zeug- 
nissen ist von unserer Schrift zunichst das Martyrium 
bekannt. Origenes, der erste, der das Apokryphum 
bestimmt anfihrt, kennt offenbar nur das Martyrium. 
Auch Tertullian kannte nur diess; Origenes nennt 
es eine Judische Schrift, welche aber, wie er meint, 
nicht mehr ihre urspriingliche Gestalt, sondern schon 
Jiidische Interpolationen erfahren hatte. Was er dar- 
aus anfiihrt, entspricht unserem Martyrium in der Ath. 
Ubersetzung. Aber wenn Or. das Griech. Original von die- 
ser vor sich gehabt hatte, so hatte er die Schrift nicht so 
schlechthin fiir ein Judisches Product erkléren kénnen, 
denn die Christliche Interpolation ist darin 1,5. und 3, 13— 
4, 22. unverkennbar. Wahrscheinlich also hatte Ori- 
genes nur eine kurzere, rein Judische Griech. Schrift, 
welche aber auch schon nicht mehr das urspriingliche 
Jiidische Martyrium war. WVaun dieses, wahrscheinlich 


noch ziemlich kurze und einfache, entstanden, wann 


darauf das interpolirte, wissen wir nicht. Aber dass 
das eine wie das andere ein Judisches Product war, 


_ zeigt sich deutlich auch noch in der Athiop. Ubersetzung, 


welcher das interpolirte Martyrium zum Grunde liegt. 
Denn nimmt man die oben bezeichneten Christlichen 
Interpolationen aus, so ist alles Ubrige rein Jiidischer 
Art. Die Christlichen Interpolationen aber lassen sich in 
dem Athiop. Text deutlich nachweisen. Namentlich 3, 
13. ist die Einschaltung der Christlichen apokalyptischen 
Vision unverkennbar. Zu dem Judischen Apokryphum 
gehéren noch die Worte: Nam Berial valde iratus fuit 
adversus Isaiam propter visionem, vgl. 3, 8 ff, auch 
wohl noch das nachst folgende: Propterque manifesta- 
tionem, qua manifestavit Samaelem. Mit den Worten: 
Et quia per illum videbatur adventus Dilecti e septimo 
coelo, fangt aber die Christliche Interpolation an, welche 
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mit 4, 22. zu schliessen scheint. Denn 5, 1—416. ist 
wieder ganz Judisch und scheint dem interpolirten Mar- 
tyrium des Orig. anzugehéren. 

Fragen wir nun, wann das Christliche interpolirte 
Martyrium entstanden sey, so ist klar, dass dasselhe 
erst nach Origenes verfasst worden ist. Schon desshalb— 
ist die chronologische Bestimmung von Laurence, 
welcher aus 4, 2—14. schliesst, dass dasselbe um das 
Jahr 68 no. Chr. entstanden sey, falsch 1), Dazu 
kommt, dass gerade diese Christliche Interpolation die 
doaorg Oder das evafatexoy, wovon Origenes noch 
nichts weiss, voraussetzt. Denn diese dgaocg ist hier 
theils ins Kurze gezogen, theils zu einer Christlichen 
Apokalypse, wozu sie Veranlassung geben konnte, aus- 
gebildet. Die. eingefugte Apokalypse aber bezeichnet 
einen Verderbensstand der Kirche, wie er im ersten 
Jahrhundert gar nicht denkbar ist, ja kaum im drit- 
ten Jahrhundert. Die Schilderung der Streit- und Hab- 
sucht des Clerus 3, 22 ff. eignet sich eher fur das vierte 
Jahrhundert. Bey 3, 22. -kann man an die Nepotiani- 
schen Streitigkeiten in Agypten denken. Was 4, 2 ff. 
von dem noch beyorstehenden Antichrist Nero gesagt 
wird, macht mich nicht irre. Denn der Verf. bedient 
sich hier dieses Johanneischen apokalyptischen Symbols 
nur, um damit die Erscheinungsform des Berial zu be- 
zeichnen. Der historische Standpunct und Charakter 
der Fabel ist ganz verwischt. Kurz vor dem dritten 
Jahrhundert kann das Christliche interpolirte Martyrium 
nicht verfasst seyn. Setzt nun dasselbe die ogaorg 
(dvaBurtinoy) voraus, so fragt sich, wann diese ent- 
standen sey? 

Der Hauptzeuge fur dieses Apokryphum ist nach 
dem Obigen Epiphanius, Nach demselben haben das- 
selbe die Secten der Archontiker und Hierakiten ge- 


4) Vgl. oben S. 285. 
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braucht. Jene war eine gnostische Secte, welche nach 
den gewisseren Nachrichten 1) um die Mitte des vierten 
Jahrhunderts entstanden zu seyn scheint. Diese, die 
Anhanger des Origenistischen Gnostikers Hierax oder 
Hierakas von Leontopolis in Agypten, kommt Ende 
des dritten Jahrhunderts zum Vorschein?). Gewiss ist 
also, dass am Ende des dritten Jahrhunderts die ooaworg 
schon vorhanden war. Kannte Origenes dieselbe noch 
nicht, so scheint sie nach Origenes, in der zweyten 
Halfte des dritten Jahrhunderts, entstanden zu seyn. 
Indessen ware moglich, dass sie vor Origenes entstan- 
den, ihm aber nicht bekannt geworden war. Ihrem 
Inhalte nach ist sie, wie es scheint, ein Product der 
Jiidisch -Christlichen Gnosis, vielleicht in Agypten. Den 
Agyptischen Ursprung verrath ihr frihester Gebrauch 
bey den Hierakiten, Der Charakter der Judischchristli- 
chen Gnosis aber zeigt sich-deutlich in der das Ganze 
beherrschenden Idee der Judisch-Christlichen Gnosis *) 
von den sieben Himmeln und dem kosmischen Verhilt- 
niss derselben +), 

In dieser Hinsicht ist die Schrift allerdings mit den 
‘Testam. der zwélf Patriarchen, Test. Levi 2. 3., ver- 
wandt. Allein die Vorstellung von den sieben Himmeln 
ist dort theils eine andere, noch einfachere, weniger 
gnostisch ausgebildete, theils ist sie in unserem Apokry- 
phum in Beziehung auf die Abkunft Christi vom Him- 
mel anders gebraucht und gewendet. Es fehlt dort das 
Firmament als Sitz der biésen Geister, obwohl der erste 
Himmel der Testamente dem Firmament der Vision ver- 
wandt ist. Unser Verf. hat eigentlich acht Himmel, 
das Firmament mit eingerechnet, und so kommt er der 


1) Vgl. Walchs Historie d. Ketzereyen, Bd 1. S. 400. 

2) S. Moshem. Commentar. de rebus Christian. ante Const. M. 
p- 903 sqq. 

3) S. Gfrorers Jahrbund. d. Heils 2. S. 37 ff. 

4) Vel. Nitzsch a. a. O. S. 237 ff. 
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Valentinianischen ¢cydoeg naher. Ferner fehlt in den 
Testamenten die in der Vision so bestimmt hervorge- 
hobene Unterscheidung der rechten und linken Seite 
des Thrones in den fiinf ersten Himmeln, die Unter- 
scheidung zwischen dem Ewigen, Unverinderlichen auf 
der rechten und dem Verginglichen, Zeitlichen auf der 
linken Seite. Auch dadurch verrith sich unsere Schrift 
als ein Product einer spateren, ausgebildeteren Gnostik. 
Jene Unterscheidung hat sie mit den Valentinianern ge- 
mein, nach deren Lehre die Aonen sich in dem Gegen- 
satz des Miannlichen (Rechten) und Weiblichen (Lin- 
ken) darstellen. Auch gebraucht unser Verfasser die 
Stufenleiter der sieben Himmel nicht bloss zur Darstel- 
lung der stufenweise aufsteigenden visioniren Offenba- 
rung des Propheten, wie die Testamente und das Frag- 
ment der apokryphischen Schrift des Zogoviag bey 
Clemens von Alex.1), sondern er knupft daran offen- 
bar seine emanatistische Christologie, indem er den Ge- 
liebten in einem Verwandlungsprocess durch die Him- 
mel herniedersteigen lisst. Hiervon weiss der Verf. 
der Testam. nichts. Dieser bedeutende Unterschied macht 
die Hypothese von Laurence”), dass der Verf. der 
Testam. aus unserer Vision geschdpft habe, unmdglich, 
abgesehen davon, dass dieselbe auf der vollig falschen 
Voraussetzung beruht, dass die Vision und das Marty~- 
rium urspriinglich Eine Schrift und im J. 68 oder 
69 verfasst sey®). Die emanatistische Christologie der 
Vision gehért zu den Spuren ihres Zusammenhanges 
mit der Valentinianischen Gnosis, Dahin deutet auch, 
wenigstens in der Athiop. Ubersetzung, die Stelle 9,16., 
wonach Christus, nachdem er am dritten Tage aufer- 
standen, bis zur Himmelfahrt noch 545 Tage in der 
Welt (in mundo) verweilt habe. Denn, wie schon be- 


1) Strom. 5, 11. §. 78. ed. Klotz. Sylb. p. 250. 
2) Gener. Rem. p. 1641, Vgl. dagegenGfr6r er Jabrh, d, Heils 1. 67 ff. 
3) S. Oben S. 285, 
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merkt, lehrten nach dem Zeugnisse des Irendus die Va- 
lentinianer, insbesondere die Ophiten, dass Christus nach 
seiner Auferstehung noch 18 Monate mit seinen Jungern 
auf Erden gewandelt habe, um, wie Irendus sagt, die 
iibrigen 18 Aonen#) darzustellen. Auch kann man zu 
den Spuren der Valentinianischen Gnosis rechnen, dass 
in dem Hierakitischen Griech. Fragment bey Epipha- 
nius”), vgl. 9, 33. die charakteristischen Formeln aus 
Ev. Joh. 21, 15 und 17., ov oidac, ov yrvooxere >), 
vorkommen. Die Schrift scheint also in einem gnosti- 
schen Kreise entstanden zu seyn, in welchem das Joh. 
Evangelium viel gebraucht wurde, und das war, wie 
bekannt, gerade der Valentinianische. 

Man wurde indessen sehr irren, wenn man die Vi- 
sion schlechthin fur ein Valentinianisches Product hal- 
ten wollte. Wenigstens in dem heutigen Text finden 
wir auch katholische Elemente, und vermissen charakte- 
ristische Valentinianische. Es ist, was die letzteren be- 
trifft, z. B. nicht klar, ob der Verf. den Geliebten mit 
der auferstandenen Menschheit zur Rechten Gottes zu- 
riickkehren lisst, oder als entfesselten Aon. Die Dar- 
stellung 9, 5, 13. 11, 1 ff schwankt zwischen halbem 
und ganzem Doketismus. Das katholische Element aber, 
freylich das vornicinische, tritt in den trinitarischen 
Vorstellungen der Vision hervor. Der Geliebte ist ge- 
ringer als der Vater, der heil. Geist geringer als der 
_ Sohn oder der Herr, der Sohn zur Rechten, der Geist 
zur Linken des Thrones; dieser ist der angelus specialis 
und zwar derjenige, in welchem alle den Sohn und in 
diesem den Vater verehren. Die subordinatianische An- 
sicht liegt also klar vor. Die Arianer haben desshalb die 


4) Nemlich 12 von den 30. Aonen stellen die Zwolfzahl der 
Apostel dar. 

2) Haer., 57, 3. A 

3) Die Ath. und Venet. Lat. Ubersetz. haben die Formeln nicht. 
Aber das Hierakitische Fragment scheint dem Altesten Texte 
anzugehoren, 
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Vision gebraucht, wie die offenbar Arian. Lat. Uber- 
setzung der Maischen Fragmente zeigt!). Ob nicht auch 
in der vom heil. Geist gebrauchten Formel in dem Hie- 
rakitischen _t0 duhovy év aol nat toig noogyrare, 
wofur die Ath. Ubersetz. hat: qui per te aliosque san- 
ctos, die Venet. Lat. aber: loquens in te et omnibus 
justis, — eine Spur der katholischen Elemente ist? 
Die nachnicin. Formel lautet ro dedfoauy dia (ev) tov 
moopytay. Aber der Gedanke war gewiss vornici- 
nisch katholisch. 

Die katholische Farbung kénnte interpolirt seyn und 
allerdings haben wohl kathol. Leser manches in ihrer 
Weise geindert, modificirt. Aber die bezeichneten Ele- 
mente gehdren offenbar zu dem ursprtinglichen Gewebe 
der Schrift. 

Ziehen wir kurz das Resultat, so ist die Vermu- 
thung wohl nicht ohne Grund, dass die Vision im drit- 
ten Jahrhundert aus einem Agyptischen Litteraturkreise, 
in welchem mit dem Valentin. Gnosticismus katholische 
Elemente gemischt waren, hervorgegangen seyn midge. - 
Man wird vielleicht nicht irren, wenn man die Vision 
fiir ein Product aus dem Kreise des gnostischen Ebio- 
nitismus halt. Eine gewisse Verwandtschaft mit den 
sogen. Clementinen ist unyerkennbar. Aber eben. so 
die Verschiedenheit. Indessen trat jener gnostische Ebio- 
nitismus in sehr verschiedenen Gestalten hervor. Das 
aber ist gewiss, dass die Vision keine christliche Apo- 
kalypse ist, sondern, wie viele Producte der Art, den 
Zweck hatte, die gnostische Christologie in der Form 
einer alttestam. Vision darzustellen. 

Das Martyrium der Athiop. und der Maischen Lat. 
Ubersetzung ist ein in einem andern Kreise und spi- 
ter entstandenes Judenchristliches Product, welches die 
schon vorhandene Vision benutzt, einerseits abgekurzt, 


4) S. Nitasch a, a. O. S. 241 ff. 
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und giinzlich katholisch modificirt, anderseits durch eine 
Christliche Apokalypse erweitert hat. 


§. 47. 
Die apokryphische Apokalypse des Johannes. 

4. Von dieser spricht zuerst und leider auch allein 
der Pseudotheodosianische Commentar zur Grammatik 
des Dionysius Thrax in der oben!) angefubrten 
Stelle, worin er sie mit der pseudonymischen Apokalypse 
des Paulus zusammenstellt, indem er sagt: Kal éteoa 
antonahuwes 4 heyonévyn tov Feorloyov' ov déyo- 
poey O8 ty ev Tetum cy vijow wy yéevorto! avery yao 
chydeovary gotiy’ ahaa tyy Wevddvumoy zal GALOTOLOY. 

Unter dem Titel: “Azouahuweg tod cyiou éno- 
otolov wat sl_ayyektotov lIwavvov tov &eoho- 
you hat Andreas Birch in dem Auctarium Cod. apocr. 
J. A. Fabricii Fasc. 1. p. 243—260. aus einer Vatikani- 
schen und einer Wiener Handschrift eine Schrift zuerst 
bekannt gemacht, von der mehr als wahrscheinlich ist, 
dass sie dieselbe ist, welche der Grammatiker Theodo- 
sius kannte. Der Birchische Text ist sehr corrupt. 
Fehler der Handschriften und des Drucks wetteifern 
mit einander. Aber bis zur langersehnten Fortsetzung 
des Codex apocr. von Dr. Thilo, der in Paris zwey 
Handschriften dieser cstoxadvwee verglichen hat, muss 
man sich damit begnugen 2). 

2. Der Inhalt der Schrift ist dieser: Nach der Him- 
melfahrt Christi ist Johannes der Theolog einst auf dem 
Berge Thabor. Er betet zu dem Herrn und bittet ihn 
um eine Offenbarung dartber, wann er (Christus) wie- 
der auf die Erde kommen, und was dann aus Himmel 
Erde und Meer werden werde. 


4) S. §. 14. S. 246 F. 

2) S. t hilo Acta Thomae, Prolegg. p. LXXXIfI sq. Von einer 
Arab. Ubersetz. der Schrift in einem Mspt. der Vaticana 
spricht Assemani Biblioth, Orient, Tom. iL Py po282. 


§.17. Die apokryphische Apokalypse des Johannes. 303 


Nach siebentigigem Gebete entriickt ihn eine Licht- 
wolke in den Himmel. Eine Stimme ruft: hore, ge- 
rechter, frommer (d/zace) Johannes!), und erkenne! 
Joh, sieht den Himmel offen; ein aromatischer Wohl- 
geruch kommt ihm entgegen, ein Lichtstrom, glinzen- 
der als die Sonne, ergiesst sich. Von Neuem eingela- 
den zu héren und zu schauen sieht er ein Buch mit 7 
Siegeln, so dick wie 7 Berge und so lang, dass kein 
Mensch es umfassen kann. Diess ist das Buch der Zu- 
kunft. Johannes bittet um die Offenbarung seines In- 
halts und fragt insbesondere, wann die Offenbarung der 
Zukunft geschehen werde und wie die Zukunftszeiten sich 
unterscheiden? Daraufbekommter die Antwort: Zuvor 
werde eintreten ein Uberfluss an Getreide und Wein, 
wie nie gewesen, aber schon im nichsten Jahre grosser 
Mangel. Darauf werde der Antichrist erscheinen in 
furchtbarer Gestalt und grosser Wirksamkeit. Der Him- 
mel werde dann ehern seyn; kein Thau, kein Regen, 
keine Wolke, kein Wind. Drey Jahre lang werde der 
Antichrist regieren; aber die drey Jahre werden seyn, 
wie drey Monate, drey Wochen, drey Stunden, drey 
Augenblicke, also die Zeit des Antichrists kurz, abge- 
kurzt, nach Ps. 89, 44. Dann werde er, der Herr den 
Henoch und Elias senden, den Trug und die Liige des 
Antichrists an den Tag zu bringen, aber der Antichrist 
werde sie opfern, umbringen. Auf die neue Frage des 
Joh., wann das geschehen werde, wird ihm die Ant- 
wort: Es werden alle Menschen auf Erden sterben. 
Der Herr aber werde dann seine Engel aussenden, 
Michael und Gabriel werden die bimmlischen Posaunen 
blasen, bey deren Schall alle Todten auferstehen wer- 
den. Auf seine weitere Frage erhilt Joh. die Belehrung, 
dass bey der Auferstebung kein Unterschied der Zeit- 


4) Durchweg wird Joh. angeredet dixme *Touvve. Diese Vo- 
cativform ist eine spdtere lLatinisirende der Kigennamen 


auf 76. 
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alter, des Geschlechts, Alters, der Gestalt seyn werde; 
keine Ehe, keine Begier irdischer Dinge1)u.s.w. Dar- 
nach aber werde der Herr seine Engel uber die ganze 
Erde senden, um alles Kostbare und Ehrwurdige von 
derselben wegnehmen und auf den Wolken in die Luft 
entriicken zu lassen, jdie heil. Bilder und Gefasse der 
Kirchen, die kostbaren Kreuze, die heil. Bucher. Wann 
aber das furchtbare, gewaltige Scepter kommen werde, 
womit er seine Hande ausgerustet habe”), dann werden 
alle Ordnungen der Engel anbetend niederfallen; alle 
menschliche Creatur werde nach 1 Thess. 4, 17. auf 
Wolken gen Himmel gehoben werden. Auch alle bé- 
sen Geister aus der Welt sammt dem Antichrist, dem 
sie anhangen und dienen, wurden dann von Wolken 
weggetragen werden. Darauf werde der Herr wiederum 
Engel aussenden, um die Erde und alles auf derselben 
in Brand zu stecken; dann wiirden die 4 Winde los- 
gelassen werden und alles reinigen und weiss machen, 
wie Schnee. Die Erde werde dann rufen: Siehe Herr, 
ich bin eine Jungfrau und ist keine Stinde in mir! Als- 
dann werde ein Engel erscheinen und die Ankunft des 
Herrn der Erde verkundigen. Bey dem Rufe des En- 
gels werde die ganze Schépfung, Himmel und Erde er- 
schiittert werden; der Himmel werde aufgerissen, die 
Schiatze des Himmels gedffnet werden, und unter Wohl- 
geruchen das obere Jerusalem geschmickt wie eine Braut 
niedersteigen und alles Kostbare auf die Erde mitbrin- 
gen. Darauf werde Christus in grosser Pracht und Ma- 
jestit kommen, von Chiliaden von Engeln und Erzen- 
geln umgeben, die seinen Thron tragen und das Drey- 
mahl Heilig singen. Dann werde sich alles, Menschen 


1) Auf die Frage, ob nach der Auferstehung Briider, 
Freunde, Eltern und Kinder einander wiedererkeniien wiir- 
den, erbalt Joh. keine bestimmte Antwort. Nur, dass es 
am Ende der Antwort aus den Psalmen, namenilich Ps.146, 4 
heisst: axodotvra: méyree of Ovadhoyropot autor. 

2) Brich hat égyzdwou, wofiir aber zu lesen ist igwaduoa. 


- 
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und bése Geister sammt dem Antichrist, zum Gericht stel- 
Jen vor Christus. Das Lamm werde das Buch der 7 
Siegel Gffnen. Bey der Eréffuung des ersten Siegels 
wurden die Sterne vom Himmel zur Erde fallen; bey 
dem zweyten Glanz und Warme der Sonne vyerschwin- 
den; bey dem dritten die Himmel schmelzen; bey dem 
vierten der Mond vom Himmel fallen; bey dem fiinften 
die Erde zerreissen und alle Richterstiihle auf der Erde 
verschwinden; bey dem sechsten der Hades weggeschafft 
werden; bey dem siebenten das Meer?!) vergehen. Dar- 
auf das Gericht selbst. Zuerst tiber die bdsen Geister 
des Antichrists; sie werden in die dusserste Finsterniss 
gestossen, in eine so tiefe Kiuft, dass der schwerste 
Stein 3 Jahre fallen wiirde, bis er an den Boden kime. 
Dann kommen die Griechen, die Heiden, ins Gericht, 
die nicht an den Vater, Sohn und Geist und die hei- 
lige Auferstehung (apostol. Symbolum) geglaubt haben; 
sie werden in den Hades geworfen; die Juden, die den 
Herrn gekreuzigt haben, werden zum Tartarus ver- 
dammt. Was aber die Getauften, die Christen betrifft, 
so wird ein Engel die Frommen von den Siindern schei- 
den; die Frommen zur Rechten Christi werden glanzen, 
wie die Sonne und die Sterne; die Bésen aber von di- 
cker Finsterniss umgeben werden. Die Strafen der Bé- 
sen werden nicht gleich seyn. Die Frommen werden 
auf der Erde: leben, die ein Paradies seyn wird, mit 
den heil. Engeln zu gleicher Anzahl. Dann ist alles 
Bése, alle Muhsal, aller irdische Wechsel verschwunden. 

Johannes bekommt den Befeh], was er gehort, glau- 


1) Im Text steht txdetpes ro Dumvoey rI¢ Sulacons, was offen- 
bar falsch ist. Eichhorn Einl. in d. N. T. Bd. 2. p, 498. 
vermuthet divvooy — ein unbekanntes Wort, wie er sagt, 
welches vielleicht Ebbe und Fluth bedeute. Diess ware 
eine dreyfache Vermuthung, zuerst einer Leseart, welche 
kein bekanntes Wort ist, dann des unbekannten Wortes und 
der unbekannten Bedeutung des unbekannten Wortes. Allein 
richtig ist ro GAwueoy THs Gahdoons uu lesen, 


Liicke Comment. Th. IV. 1. 2, Aufl 90 
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bigen Menschen mitzutheilen, und die Perlen nicht vor 
die Siue zu werfen. Darauf tragt ihn eine Wolke wie- 
der auf den Berg Thabor zuriick. So schliesst das Ganze 
mit der gewohnlichen Doxologie. 

3. Die Unechtheit der Schrift ist eben so augenschein- 
lich, als ihr geringer Werth in litterarischer Hinsicht. 
Sie ist ein armseliges Nachbild der kanon. Apok. aus 
einer sehr spaten Zeit. 

Ausser dem oben?!) erwahnten Fragment des Pseudo- 
Theodosius, welches vielleicht dem 9ten Jahrh. angeh@rt 7), 
erwihnt die Schrift Niemand; auch die nicht, die sonst 
keine apokryph. Schrift der Art unbeachtet lassen. Das 
vollige Schweigen dartiber unter den kathol. Kirchen- 
yatern kann nicht daraus erklirt werden, dass die Schrift 
hiaretischen Ursprungs, und nur von hiret. Secten ge- 
braucht worden ware. Denn Hiretisches und Secten- 
artiges findet sich gar nicht in ihr, und selbst in diesem 
Falle wiirde sie z. B. dem Epiphanius nicht entgangen 
seyn. Sie kann also wohl vor dem vierten Jahrhunderte 
nicht entstanden seyn. Die Sprache, auch wenn der 
Text weniger entstellt ware, verrath ein ziemlich spa- 
tes Zeitalter. Der dogmatische Charakter, zwar nicht 
sehr markirt, weist doch im Ganzen auf eine spitere Zeit 
hin. So schon der Anfang, wo von der unbefleckten 
Gottheit Christi die Rede ist, und die Doxologie am 
Schlusse mit ihren gehauften Epithetis des Vaters und 
des heil. Geistes. Die apokalyptische Darstellung setzt 
einen kampflosen Zustand der Christl. Kirche voraus; 
und die Betrachtung des Weltendes hat etwas sehr Miis- 
siges und Willkthrliches. Ausser den 3 Jahren des 
antichristischen Regimentes, fehlt alle apokalyptische 
Zeitbestimmung; nur die Reihefolge der Zeiten der Zu- 
kunft Christi wird angegeben. Eigenthumlich ist, dass 


1) S. 302. 
2) Vel. S. 246. 
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die Seligkeit der Frommen nach dem allgemeinen Welt- 
gericht als ein Zusammenleben mit den Engeln zu g lei- 
cher Anzahl auf Erden geschildert wird. Diess ist 
der kanon. Apokalypse Cap. 21 ff. nachgebildet, aber 
das eigentlich ‘Chiliastische fehlt ginzlich. Auch diess 
weist auf eine spiatere Zeit hin, wo auch die sinnlichste 
Vorstellung von der Vollendung des Reiches ohne Chi- 
liasmus seyn konnte. Die Liebhaberey des Apokalyptikers 
an himmlischen Wohlgeriichen pag. 246 u. 254. kénnte 
auf eine Zeit hindeuten, wo das Riuchern bey dem Got- 
tesdienste gewohnlich war, was erst seit dem 4ten Jhdte 
der Fall war?). Allein es kann diess auch bloss eine 
ungeschickte Anwendung der 9usecsata in der Joh. 
Apok. 5, 8. 8,3. seyn. Nach pag. 251. schrieb der Verf. 
in einer Zeit, wo die Kirche voll ,,heiliger Bilder” 
war, und es ,,kostbare Kreuze” gab. Es ist aber be- 
kapnt, dass erst seit dem 4ten u. 5ten Jhdte die Bilder 
in den Kirchen und die kostbaren Kreuze allgemein, und 
heilig geachtet wurden 7). Héchst seltsam ist pag. 258. die 
Frage: Kvore nat mévreg yovotiuvol (auagtmdot) ete 
fuiay x0haow adneoyorvtar; nal Baotheig nat wa- 
TOLGDYaL, Mhovolor nat Névytot (nEévytec); Die Ant- 
wort ist, was die Kénige und Patriarchen betrifft, dass 
sie wie Thiere (Sclayen) getrieben werden und wie Kin- 
der weinen werden. Unstreitig soll Gaord. nat mavgr- 
coy. die héchste weltliche und geistliche Wurde bezeich- 
nen. Der Verf. scheint in einer Zeit gelebt zu haben, 
wo man schon von bésen Christlichen Kénigen und 
Patriarchen sprechen konnte. Wenn nun der Patriar- 
chenname in dieser der kéniglichen gleichen Wurde fur 
die hédheren Primirbischéfe erst seit dem 5ten Jhdt%) 


1) S. Augustis Denkwiirdigk. der Christ]. Archdol. Bd. 8. S. 
346 ff. ° 

2) Ebendaselbst Bd, 12. S, 177 ff. 

3) S. Gieselers Kirchengeschichte Bd. 1. Abth, 2, 4te Ausg. 
S. 189. 
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iiblich geworden, so ist wohl unbedenklich anzunehmen, 
dass unsere Schrift nicht vor dem 5ten Jhdte entstanden 
ist. Auch der Ausdruck ayrae eixoves, wenn er authen- 
tisch ist, weist auf eine sehr spate Zeit hin. Zwar 
meint Birch 4), die Schilderung der neuen Welt stimme 
sehr mit der Art, wie Lactanz das tausendjahrige 
Reich schildere, tiberein. . Allein die Aehnlichkeit ist 
unbedeutend und wurde, auch wenn sie grésser ware, 
fur die Gleichzeitigkeit unserer Schrift mit Lactanz 
nichts beweisen. Aber die Schrift hat, wie gesagt,, 
nichts Chiliastisches im eigentlichen Sinne. Ein Ree. 
des Birch. Auctar. meint?), dass der Grundstoff des 
Buches weit alter sey, wenn man die Form der Unter- 
redung mit Christo und einzelne Ausdrucke in Hinsicht 
des Uberflusses im tausendjihr. Reiche mit den Frag- 
menten des Papias bey Irendus adv. haer. V, 33. ver- 
gleiche. Aber wenn das tausendjihr. Zwischenreich 
selbst dieser Apokalypse fremd ist, so ist die Verschie- 
denheit grésser, als die Abnlichkeit. Der Grundgedanke 
des Buches ist allerdings sehr alt, er liegt in der Joh. 
Apokalypse, wovon es ein elendes Nachbild ist. 

Genauere Zeitbestimmungen sind nicht méglich, da 
es in der Schrift selbst an genaueren charakteristischen 
Merkmahlen fehlt, und das Zeitalter des einzigen Zeu- 
gen, in dem pseudo -theodosianischen Fragment, nicht 
genau bestimmt werden kann. 

Die Veranlassung und der Zweck lassen sich nicht 
bestimmt angeben. Wahrscheinlich gehért die Schrift 
zu den mussigen apokalyptischen Produkten, woran die 
spatere kirchliche Litteratur so reich ist. Vielleicht hat 
sie, worauf die Frage nach dem Schicksale der Patriarchen 
hinweisen kénnte, eine antihierarchische Tendenz. Doch 
ist sie nur schwach hervorgehoben. 


1) S. a. a. O. Proleg. p. 69. 
2) S. Hall, A. L. Z. 4806. Ne. 473. 
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& 48. 
Die apokalyptische Idee in der nicht apokalyptischen patristischen 


Litteratur. 


Die Testamente der 12 Patriarchen und der Hirt des Hermas. 

Mit den Sibyllinen und der apokryphischen Apoka- 
lypse des Johannes sind wir an die Endpuncte der apo- 
kalyplischen Litteratur (vgl. §. 13) gekommen. 

Aber “die apokalyptische Idee hat ihre Geschichte 
nicht bloss in der ihr eigends gewidmeten Litteratur, 
sondern, wie in dem ganzen Lebens- und Lehrprocess 
der Kirche, so auch in der patristischen Litteratur tber- 
haupt. Beyde Seiten oder Zuge ihrer Geschichte bedin- 
gen und beleuchten einander. Je nachdem der Lebens- 
und Lehrprocess der Kirche, und in diesem die wesent- 
lich dazugehérige apokalyptische Idee, sich gestaltet, ver- 
andert sich auch die apokalyptische Litteratur, und diese 
wirkt hinwiederum nach ihren verschiedenen Phasen 
zuruck auf den Lebens- und Lehrprocess der Kirche. 

Die apokalyptische Idee, als Inbegriff der eschatolo- 
gischen Christlichen Hoffnungen und Lehren, gehért yon 
Anfang an zu dem vollen Lehr- und Lebenszusammen- 
hang des Evangeliums, und durchdringt dem gemiass alle 
apostolischen Schriften, theils als Element der Lehre 
von Christo und seinem Reiche, theils als Moment der 
Ermahnung zur Treue, Geduld und standhaften Hoffnung. 

In diesem Zusammenhange lebt, wirkt und entwi- 
ckelt sich die Idee in der Kirche fortan als Element des 
Christlichen Dogmas, insbesondere des eschatologischen, 
so wie der Christlichen Sittlichkeit und Sitte. 

1. Zuniichst und vornehmlich ist es die chiliasti- 
sche Vorstellung, womit’ die Christliche Apokalyptik 
auf eine besondere Weise in das Leben und-Glauben 
der altesten Kirche tief eingreift. 

Die chiliastische Vorstellung?) stammt aus der vor- 


1). S. (Corrodis) Geschichte des Chiliasmus 3 Theile 1781. 
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christlichen , Jidischen Apokalyptik und tritt hier her- 
vor, seitdem man unter den Juden anfing, das zeit- 
liche und ewige Messianische Reich, oder genauer die 
Tage, die Erscheinungszeit des Messias (70a 1 viov 
a. avdg. Luk. 17,22.) und den aiwy péddwy (Ran SDP) 
zu unterscheiden. In der ursprunglichen Messian. Weis- 
sagung wird an diesen Unterschied nicht gedacht, auch 
bey Daniel nicht. Der Messianische eioy pédiwv um- 
fasst die ganze Messianische Heilszeit von der Erschei- 
nung des Messias an, ohne bestimmten Unterschied des 
Zeitlichen und Ewigen, des Diesseitigen und Jenseiti- 
gen. Allein je mehr man sich das Messian. Zukunftsbild 
deutlich zu machen, die Messianische Zeit sich als einen 
geschichtlichen Process, sowohl in dem Unterschiede, als 
in der Verbindung des Zeitlichen und Ewigen, des Ir- 
dischen und Himmlischen bestimmter zu denken anfing, 
desto mehr musste man auf jene Unterscheidung gefuhrt 
werden. Zwar die Judische Volksvorstellung blieb wohl 
meist bey der Unterschiedlosigkeit der zeitlichen und 
ewigen Seite des Messianischen Reiches stehen. Aber 
die Judische Schule konnte sich dem in jener Unter- 
scheidung liegenden Fortschritt nicht entziehen. So 
lange die geschichtliche Erscheinung des Messias der Zu- 
kunft angehérte, und man von dieser Erscheinung nur 
ein mehr und weniger dunkles Zukunftsbild hatte, konnte : 
Streit. dariiber seyn, ob die Erscheinungszeit des Messias 
selbst der zukunftigen Welterneuerungszeit (aio méd- 
Awy), oder noch der Jetztzeit, dem atoy ovtog (ad4¥ 
mit), d.h. der noch nicht vollendeten, erneuerten 
Welt, — der unveranderlichen ewigen Weltherrlichkeit, 
oder der veranderlichen Weltzeit angehére. Ein Theil 
der Lehrer setzte die Zeiten des Messias mit der zu- 
kunftigen Welt als Eins, ein anderer unterschied beyde 


Berthol dt Christ. Judaeor. §.38, NeandersGesch. d. Christl. 
Rel. und Kirche 1, 2. 2te Aufl. S. 1124 ff. Dorners Geschichte 
der Lehre von der Person Christi. 2te Aufl. Bd. I. S. 240 ff. 
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und rechnete jene Zeiten zur Jetztzeit (6 vty aioy), 
je nachdem die einen sich unter dem Messias den schlecht- 
hin ewigen und herrlichen Kénig Israels, oder in zeit- 
licher Knechtsgestalt dachten. Immer aber bilden die 
Tage oder Zeiten des Messias die Epoche, wo die Jetzt- 
welt ihr Ende (ra goyata, to goyatoy tay rear tov- 
toy) und die Zukunft ihren Anfang hat!). In Betreff 
der ‘Tage des Messias und des zeitlichen Mess. Reiches 
entstand nun die Frage, wie nach der eschatologischen 
Chronologie der Schrift die Zeitdauer eben des zeitlichen 
Messianischen Reiches zu bestimmen sey? Je nachdem 
der eine oder andere chronologische Typus oder auch 
Antitypus der altt. Theokratie zu entsprechen’ schien, 
bestimmte man die Zeitdauer verschieden. Die einen 
bestimmten dieselbe antitypisch, nach dem Antitypus 
des unrulhvollen Zuges durch die Wiste, nach Ps. 95, 
10. auf 40 Jahre, oder nach dem Antitypus der vierhun- 
dertjahrigen Dienstzeit des Volkes in Agypten, nach Ge- 
_nes. 15, 13. vgl. Ps. 90, 15. auf 400 Jahre; die anderen 
zogen die ty pische Bestimmung vor, und unter diesen 
wurde je linger je mehr herrschend die Bestimmung 
einer tausendjahrigen Zeitdauer des zeitlichen Reiches ”). 
Nachdem durch Daniels Apok. der chronologische Typus 
der makrokosmischen Woche geltend gemacht worden 
war, kam man leicht darauf, die Schépfungswoche Got- 
tes als chronologischen Urtypus alles Werdens und aller 
Vollendung der Welt anzusehen; und da es Ps. 90, 4. 
heisst, Tausend Jahre seyen vor Gott wie ein Tag, so 
lage der Jiidischen apokalyptischen Combinationsweise 
nahe, nicht nur die ganze zeitliche Weltdauer auf 7000 
Jahre zu berechnen, sondern auch nach dem sechstau- 
sendjahrigen Tagewerke des géttlichen Reiches das sie- 
4) Vel. hiertiber Ziillich, Apokalypse, Bd. L. S. 38. besonders 

S. 43 ff. Gfrérer Jahrh. des Heils 2. 212 ff., wo auch der 

friihere Streit zwischen Rhenferd und Witsius iiber die- 


sen Punkt mit der betr. Litteratur angegeben ist. 


2) Vgl. Gfrérer, Jabrhund. d. Heils 2, 212 ff. und 252 ff. 
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bente Jahrtausend als die géttliche Sabbathsdauer der- 
Messianischen Heilszeit zu setzen. Fiir diejenigen, wel- 
che die Mess. Herrlichkeitszukunft und die Erscheinung 
des Herrn der Herrlichkeit als Eins dachten, war die 
letztere eben nur ein reines Anfangsmoment, welches 
keine bestimmte Zeitdauer hatte. 

Das Zufallige, Willkiihrliche in diesem Judischen 
Chiliasmus leuchtet ein. Aber es lag darin zugleich ein 
Keim, ich méchte sagen, ein Instinct zur Klarheit und 
Wahrheit, welcher wohl der Hauptgrund ist, warum 
die chiliastische Vorstellung selbst in die kanonische 
Christliche Apokalyptik tberging. 

Zunachst wurde durch die Erscheinung Christi in 
dem gegenwartigen historischen Weltlauf die Meinung 
derjenigen bestatigt, welche die Tage des Messias und 
den Qlam habba unterschieden und jene dem Olam 
hasseh zurechneten. Aber eben desshalb fragte die herr- 
schende Meinung, welche jenen Unterschied nicht 
machte, den erschienenen Messias so eifrig nach dem 
Eintritt der Herrlichkeitszeit, welche man unmittelbar 
von der Erscheinung des Messias an datirte. 

Das Factum der Erscheinung Christi in irdischer 
Leidens- und Knechtgestalt gab aber in Wahrheit den 
eschatologischen Vorstellungen einen andern Inhalt, be- 
grundete eine andere Eschatologie, ein anderes Verhalt- 
niss der eschatologischen Momente. 

In der eschatologischen Grundweissagung Christi tritt 
die chiliastische Vorstellung nicht hervor; auch nicht in 
den betreffenden eschatologischen Stellen der Paul. Briefe, 
des Evangeliums und der Briefe des Joh. Der Grund 

davon ist, dass die Christliche Zukunftsoffenbarung von 
dem Factum der ersten irdischen Erscheinung Christi 
und der geschichtlichen Stiftung seines Reiches ausging, 
darin die Erfullung der chiliastischen Hoffnung ihrem 
wesentlichen Gedanken nach erblickte und sich nun zu- 
nachst der Endepoche des Reiches Christi in der abso- 
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luten Herrlichkeitserscheinung des Herrn’am Ende der 
Zeit zuwendete. Die niheren chronologischen Bestim- 
mungen dieser Endepoche hatte Christus abgewiesen, 
und damit auch die chiliastische. 

Indessen hatte Christus in seiner Weissagung (Matth. 
24.) als die niichste historische Epoche seines Reiches 
die Zerst6rung Jerusalems bezeichnet und an dieser Epoche 
die allgemeinen Gesetze der Geschichte, wonach sein 
Reich auf Erden sich in ungemessener Zukunft epochen- 
artig entwickeln und vollenden werde, in einem gege- 
benen Falle anschaulich zu machen gesucht. Aber es 
lag in den Verhiiltnissen, dass dieses Mysterium des 
Reiches Gottes selbst von den Aposteln nur nach- und 
nach yerstanden wurde, dass diese nur sehr nach und 
nach aus dem Geiste Christi begriffen, wie das Wieder- 
kommen des Herrn ein fortwahrendes in der Zeit, ein 
‘geistiges, unsichtbares und geschichtlich wahrnehmbares 
zugleich sey bis an das Ende der Tage, und dass wie 
jeder Kampf seines Reiches den Sieg, so jede Unruhe 
und Angst desselben in der Welt die Sabbathruhe, jedes 
Leiden die Herrschaft und Herrlichkeit mitten in der 
Welt in sich schliesse. Wir kénnen dieses Verstaind- 
niss, diese substanzielle Wahrheit der Weissagung Christi, 
selbst aus den Schriften der Apostel mit Hulfe der ge- 
schichtlichen Erfahrung und des entwickeltern Geistes 
Christi in der Kirche erkennen, den Aposteln und ibren 
nachsten Jiingern aber war nur gegeben, diese Wahrheit 
in einem dunklen Worte zu ahnen. Es ist bekannt, dass 
die Apostel und selbst Paulus sich den Tag, oder die 
Wiederkunft Christi und damit die Vollendung des Rei- 
ches als in der Zeit nahe bevorstehend dachten, ohne 
Chiliasmus freylich, aber doch auch ohne bestimmte Un- 
terscheidung des Zeitlichen und Ewigen, des Reingeisti- 
gen und Ausseren, Man machte nun zwar immer mehr 
die Erfahrung, dass mit der Zerstérung Jerusalems der 
Kampfes- und Leidensstand der Messianischen Gemeinde 
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nicht aufhérte, sondern sogar zunahm; man begriff auch, 
dass die Wiederkunft Christi zur vollen Erlésung seiner 
Erwahlten ferner seyn musse, als man gedacht hatte. 
Aber der Gedanke, dass der Herr dusserlich wiederkom- 
men und den Seinigen in der Welt fur alle dussere 
Noth und Unruhe, die sie erduldet, zum Lohn Frieden 
und Freude in der Welt bringen werde, blieb in den 
Gemuthern haften und wurde immer mehr ein Haupt- 
bestandtheil der Christlichen Hoffnung. Bey dieser Stim- 
mung der Christenheit konnte es nicht fehlen,) dass die 
Christliche Apokalyptik, sobald sie anfing, den Zukunfis- 
process des Reiches Christi in einem vyollstindigen pro- 
phetischen Bilde, — wie nattrlich, — nach Judischem 
Typus darzustellen, auch alsobald die chiliastische Vor- 
stellung aufnahm. In der That hat auch unsere kanoni- 
sche Apokalypse den Chiliasmus in den Pragmatismus 
ihrer Weissagungen als wesentliches Element eingefugt, 
20, 1 ff., demselben aber Christlichen Inhalt und Charak- 
ter gegeben. Nicht nur insofern, als nach ihr der im 
tausendjahrigen Reiche herrschende Christus der durch 
seinen Tod und seine Auferstehung verklarte und ver- 
herrlichte ist, was sich im Zusammenhange des Evar- 
geliums von selbst versteht, sondern auch insofern, als 
sie dem tausendjihrigen Reiche eine wesentlich ethische 
Bedeutung gegeben und dasselbe in den ethischen 
Process des Reiches Christi in der Geschichte als ein in- 
heres pragmatisches Moment hineingestellt hat. Nach ih- 
rer Darstellung tritt, nachdem die Rémische Weltmacht 
besiegt ist, die tausendjahrige Periode ein, wo Christus 
der Weltuberwinder mit den Frommen auf Erden in 
Ruhe und Frieden herrscht. Diese Periode hat zu ihrer 
Anfangsepoche die Fesselung, Ausstossung des Satans, 
des antichristlichen Grundprincips und die Auferstehung 
der Frommen , der Gerechten, zu ihrer Endepoche aber 
die letzte Empérung und damit gesetzte ewige Ver- 
nichtung der Satanischen Macht und den Eintritt der 
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Weltverklirung, des neuen Himmels und der newen 
Erde. Es ist also die Zwischen- und Ubergangsperiode, 
in der der leidensvolle Kampf des Reiches in der Ge- 
schichte so weit vollendet ist, dass die Frommen des 
Sieges und der Herrschaft Christi tber die Welt auch 
auf der Erde, in dieser Zeit, geschichtlich inne und 
froh werden kénnen, bis alles zur letzten Principien- 
entscheidung, zur Vollendung gereift ist, wo nach vdl- 
liger ethischer Uberwindung und Aufhebung des Bé- 
sen in der Welt das ReichChristi hemmungslos in’s Himm- 
lische und Ewige verklart wird, oder der Olam habba 
eintritt. Es ist wichtig, dass der Verf. der kanonischen 
Apokalypse das himmlische Jerusalem erst nach dem 
tausendjahrigen Reiche in der verklarten Welterneue- 
rung eintreten lisst, Cap. 21., und in der Schilderung 
der ewigen Gottesstadt bey allem Jtdischen Bilder- 
schmuck die Momente des Ubersinnlichen, Jenseitigen, 
Himmlischen sehr bestimmt hervorhebt, 21, 22 ff. Die 
ganze Darstellung zeigt, dass der Verfasser die Judische 
Vorstellung mit echt apostolischer gwyooovvy und Christ- 
licher Geistigkeit aufgefasst und behandelt hat. Fur 
den geistigen Christlichen Sinn und Verstand lagen 
darin die Keime zu einer gesunden und wahren Fort- 
bildung der chiliastischen Vorstellung im Zusammen- 
hange des Christlichen Glaubens und Lebens. 

Wer indessen den triiben Gihrungsprocess des Glau- 
bens und Denkens, welcher unmittelbar nach dem apo- 
stolischen Zeitalter unter dem Einflusse der reagirenden 
friiheren Judischen und Heidnischen Denkweisen in der 
Kirche eintrat, kennt, wird sich nicht wundern, dass 
die chiliastische Vorstellung, auch nach dem glticklichen 
Anfange einer geistigeren Auffassung in der kanon. Apo- 
kalypse, nicht sogleich zur yollen Klarheit und Wahr- 
heit ihres Gedankens gelangte, sondern vielmebr zu- 
nachst von der Mehrheit in ungeistiger, fleischlicher 
Weise aufgefasst, und so auf ihren fruheren Judischen 
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Standpunct zurtickgeworfen wurde. Der sinnliche Phan- 
thasietrieb bemiachtigte sich derselben nur zu bald, und 
zog sie in die Confusion des Christlichen, Judischen 
und Heidnischen Denkens so tief herab, dass es einen 
langen Kampf kostete, ehe man nur wieder auf den 
Anfang der geistigeren Auffassung in der kanonischen 
Apokalypse zuruckkam und es kein Wunder ist, wenn 
in diesem Kampfe die ganze Vorstellung von dem rea- © 
girenden pneumatischen Princip zunachst vollig verwor- 
fen wurde. ; 

Der geschichtliche Gang dieses Kampfes ist kurz 
dieser, : 

Der gemeine sinnliche Chiliasmus, den die Geistige- 
ren in der Kirche im Allgemeinen als Judische Denk- 
weise bekimpfen, besteht wesentlich in der Hoffnung, 
dass, wenn die sechstausendjahrige Zeitperiode der Welt, 
innerhalb welcher auch Christus auf Erden erschienen, 
aber nach seiner Auferstehung in den Himmel zuruck- 
gekehrt sey, ihr Ende erreicht haben werde, dann mit 
der Wiederkunft Christi die tausendjihrige Freuden- und 
Sabbathszeit auf Erden eintreten werde, in welcher al- 
ler irdische Mangel, alles irdische Leid fur die Frommen 
aufhéren und diese im vollen Uberfluss unter Christi 
schutzender Herrschaft die irdischen Freuden und Giter 
des Reiches geniessen wurden. Diese Seligkeit mablte 
sich die sinnliche Phantasie in der groteskesten, phan- 
tastischsten Weise aus, wobey als eine Art von Norm galt, 
dass aller fruhere irdische Verlust und Mangel tausehd- 
fach ersetzt und vergolten werde. Was wohl selbst in 
der Judischen Apokalyptik noch urspriinglich Bild 
war, z. B. das Messianische Gastmahl mit dem neuen 
Messianischen Wein, wurde von dieser chiliastischen 
Denkweise als derbe, sinnliche Wirklichkeit genammen. | 
Je mehr sich die sinnliche Hoffnung auf diese tausend- 
jihrige Freudenzeit auf Erden concentrirte, desto mehr 
vergass sie den selbst von der Judischen Apokalyptik ge- 
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machten Unterschied zwischen dem _ tausendjiihrigen 
Reiche und der zukiinftigen Verklarungswelt. Das 
neue Jerusalem, welches die kanon. Apokalypse als 
rein jenseitig geschildert hatte, nahm siein das diesseitige 
tausendjahrige Reich mit auf, und mischte so Irdisches 
und Himmlisches in confuser traumerischer Denkweise. 
Dieser Chiliasmus mag als gemeine Volksvorstellung 
in Heiden- und Judenchristlichen Gemeinden gleicher- 
weise die Gemuther beherrscht haben, mehr und we- 
niger crass, je nachdem die frihere, volksthumliche 
religidse Denkweise mehr und weniger sinnlich war. 
Eben in dieser Gestalt war er ein Haupthebel der bis 
zum Fanatismus sich steigernden Mirtyrertapferkeit in 
dieser Zeit. 
_ Unter den altesten Lehrern der Kirche huldigte dem 
vulgiren Chiliasmus der Phrygische Bischof Papias. 
Leider haben wir von seiner chiliastischen Denkweise, 
streng genommen,; kein unmittelbares Zeugniss. Aber, 
wenn auch des antichiliastischen Eusebius Zeugniss !) 
partheyisch seyn mag, so muss man doch aus der Art, 
wie Irendus 7”) sich in seiner Rechtfertigung des Chi- 
liasmus auf ihn ausdrucklich beruft, schliessen, dass er, 
als ein Mann yon derbem sinnlichen Realismus, Bild 
und Idee in der chiliastischen Vorstellung nicht un- 
terschied und jenes als unmittelbaren Ausdruck des 
Gedankens nahm. Ob er dabey unter dem Einflusse 
der phantastisch sinnlichen Denkweise seiner Phrygi- 
schen Landschaft gestanden, wissen wir nicht; aber die 
Erscheinung erklart sich hinreichend schon aus der re- 
ligidsen Individualitat des Mannes. ; 
Ein anderer Chiliast etwa aus derselben Zeit, der 


4) H. E. 3; 39. 

2) Adv. haer. 5, 33., wo Iren. swar zunichst nur die chilia- 
stische Tradition der sogen. Presbyter aus dem Joh. Kreise 
wortlich anfiibrt, aber sich darauf doch ausdriicklich auf 
Papias und dessen Schrift beruft, 
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Judenchristliche Gaislesslaerd Cerinth, scheint die Vor- 
stellung geistiger genommen zu haben. Denn der gno- 
stische Grundzug seiner Denkweise gestattet kaum an- 
zunehmen, dass er den gemeinen Chiliasmus gehegt und 
Bild und Idee der chiliastischen Seligkeit nicht sollte 
unterschieden haben *), 

Noch merkwurdiger ist in dieser Beziehung die chi- 
liastische Denkweise in dem Briefe des Barnabas, 
welcher, nach seiner geistigen Physiognomie zu urthei- 
len, dem Anfange des zweyten Jahrhunderts angehért 
und das geistigere, idealisirende Princip gegen das fleisch- 
liche Judenchristenthum, wenn auch in sehr unvollkom- 
mener Weise vertritt. Der Verf. halt c. 15. die chilia- 
stische Apokalypsis fest mit ihrer ursprunglichen Judi- 
schen Rechtfertigung durch den Typus der Schépfungs- 
woche, aber er sieht das tausendjaihrige Reich an als 
Verklarungszustand der Welt und als seliges Leben in 
wahrer Heiligung und Freiheit yom Bésen, dessen End- 
epoche der Anfang der ganz neuen und anderen Welt 
seyn werde, wovon der achte Tag, der Christliche Sonn- 
tag zur Feyer der Auferstehung Christi zur vollen Herr- 

lichkeit, das entsprechende Symbol sey. 
; Hier ist, wenn auch noch ziemlich verdeckt, ein 
geistiger Fortschritt des Christlichen Chiliasmus unver- 
kennbar. Uberhaupt aber kénnen wir wahrnehmen, 
dass im Laufe des zweyten Jahrhunderts unter den Ge- 
bildeten immer mehr und immer wirksamer der Gegen- 
satz des pneumatischen Christlichen Princips gegen die 
sinnliche Judische chiliastische Denkweise hervortritt. 
Nicht wenig scheint dazu beygetragen zu haben das zu- 
nehmende Ansehn und der wachsende Einfluss der apo- 
stolischen Schriften unter den litterarisch gebildeten Va- 
tern, Justin der Mirtyrer spricht von solchen zu 


1) S. Neanders allgem. Gesch. d. Christl. Rel. und Kirche. 
2te Ausg. Bd. 2. S. 688 ff. 
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seiner Zeit, welche bey sonst gesunden Glaubenslehren 
die chiliastische Vorstellung eben in ihrer Jiidischen 
Form nicht hegten?). Er selbst bekennt sich zu dem 
Chiliasmus der kanon. Apokalypse und halt denselben 
fur ein integrirendes Stick der vollen Orthodoxie 2). 

Allein selbst dieser philosophisch gebildete Heiden- 
christliche Mann versteht den Chiliasmus der kanon. 
Apokalypse nicht recht, indem er die betreffenden Stel- 
len derselben nicht nach dem Sinne und Geiste des 
Ganzen, sondern nach alttestam. Parallelen, z. B. Jes. 
65, 17 ff., welche er fiir identische halt, auslegt, und 
-so den neutestam. Chiliasmus auf den vorchristlichen 
Judischen zuruckfuhrt. Er schildert das tausendjahrige 
Reich als ein seliges Zusammenleben, Zusammenessen 
und Zusammentrinken der Frommen mit Chr., den Pa- 
triarchen und Heiligen des A. B, in dem heiligen Lande 
und dem wieder aufgebaueten und neu geschmickten 
Jerusalem voll sinnlicher Guterfulle 4). Seltsam genug, 
dass der Martyrer, sonst wohl zum Geistigen und Univer- 
sellen aufgelegt, im Punct des Chiliasmus so beschrankt 
und ungeistig war. . 

Nur eine richtigere Auslegung der kanon. Apoka- . 
lypse und ein Verstindniss des chiliastischen Gedan- 
kens derselben aus dem Princip und Zusammenhange des 
gesammten Christlichen Glaubens konnte von jener Be- 
schranktheit und Ungeistigkeit befreyen.  Irenius 


1) Dial. c. Tryph. Jud. c 80., wo ich mit Semisch, Justin 
d. Martyr. Bd, 2. S. 468 f., und Otto (Opp. Just. T. 2. z. 
d. St.) die von Andern vorgeschlagene Einschaltung yon [0] 
vor tH$ xadapas zal evoepovs ovtwy Xovoriavwoy yous, un~ 
ter Beziehung auf den Schluss des Capitels fiir falsch halte. 

2) Ebendas. c. 80. am Ende, vgl. c. 81. am Ende. 

3) S. Dial. c. Tryph. c. 54: 80. 81. Wenn Semisch a. a. O. 
S. 471 sagt, Justin zeige darin den geistigeren Sinn, dass 
er c. 84. nach Luk. 20, 34 ff. behaupte, in dem tausend). 
R. finde keine geschlechtliche Fortpflanzung mebr statt, so 
ist dies falsch. Denn in der betr. Stelle spricht er von der 
Zeit und dem Zustande nach der allgemeinen Auferstehung, 
also nach dem Ende des tausendj. Reiches. 
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nimmt zwar die Vorstellung in den Zusammenhang des 
dogmatischen Denkens auf und erkennt in diesem Zu- 
sammenhange eine gewisse teleologische Bedeutung der- 
selben; er sieht das tausendjahrige Reich an als die 
nothwendige Vorbereitungszeit der Frommen, in der 
sie durch das Anschauen und den Umgang Christi zu 
dem rein geistigen ewigen Leben im Himmel allmalich 
vorgebildet und befahigt werden sollen. Aber indem 
er an dem traditionellen Chiliasmus aus dem Kreise 
des Papias festhalt und in seiner realistischen und buch- 
stablichen positiven Denkweise aus Furcht vor dem gno- 
stischen Spiritualismus alle geistige, allegorische Deu- 
tung der betreffenden apokalyptischen Darstellungen im 
A. und N. T. entschieden abweist, gerath er in den 
Irrthum, sich jene Vorbereitungszeit eben als den Stand 
eines maasslosen sinnlichen Uberflusses und Genusses 
zu denken. Selbst das phantastisch Maasslose und Un- 
geheure darin macht den sonst nicht geistlosen Mann 
nicht irre 1). Nicht ganz so hart ist der Widerspruch 
in der chiliastischen Denkweise Tertullians. Die- 
ser bezieht”) die Bitte des V. U. Zu uns komme Dein 
Reich! auf die Vollendung des Reiches Christi, wo die 
Christen in der Welt nicht mehr dienen und leiden, 
sondern herrschen; er sehnt sich und hofft, dass diese 
Zeit recht bald eintreten werde. Aber so nahe dem 
richtigeren Verstaindniss, erfreut er sich doch wieder | 
in sinnlicher Weise an den sinnlichen Bildern von dem 
neuen Jerusalem und dem zukunftigen Paradiese, sowie 
an der dusseren Bestrafung der Heidenwelt 5). Das 
neue Jerusalem denkt er sich in irdischer Ortlichkeit, 
obwohl er dieselbe nicht niher bestimmt. Die neue 
Stadt soll die auferstandenen Heiligen aufnehmen und | 
ihnen zum Ersatz ftir die Leiden in dieser Welt die 


— a 


1) Adv. haer. 5, 31—35. 
2) De orat. c. 5. 
3) De spectac. c, 30. 
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Fulle aller geistigen Guter (bonorum utique spiritualium 
copia) gewaihren, Er verwirft ausdriicklich die sinnli- 
che Judische Auslegung von Jes. I, 19. (bona terrae ede- 
tis). Unter den hier verheissenen Gitern der Erde ver- 
steht er die dem Fleische in seiner Verklarungs- und En- 
gelsgestalt im Reiche Gottes entsprechenden, welche, nach 
einer andern Stelle der Schrift, kein Auge gesehen und 
kein Ohr gehért habe, himmlisches Brot, lebendiges 
Wasser fiir die Seele aus der Weinrebe Christi. Diese 
edlere Christenhoffnung stellt er der gemeinen Jiidischen 
entgegen, welche, wie er sagt, indem sie allein Irdi- 
sches begehre, das Himmlische verliere 1). 

Das Gewicht der besonnenen geistigen Denkweise 
ist, wie man sieht, bey Tertullian nicht gering, 
aber es wird immer wieder wtberwogen theils durch 
seinen Realismus, welcher den,Materialismus noch nicht 
véllig uberwunden hatte, und aus Mangel an gehdriger 
Unterscheidung die héhere wesentliche Einheit von Idee 
und Bild, Geist und Leib nicht zu erreichen vermochte, 
theils durch seine unvollkommene Schriftauslegung, 
welche zwischen der buchstablichen und allegorischen 
hin und herschwankte, theils endlich durch seinen Mon- 
tanismus, welcher ihn hinderte, sich von der chiliasti- 
schen Phantasterey zu befreyen. 

2. Aber eben dieser letztere Punct fuhrt uns auf 
die in der Entwicklung der apokalyptischen Idee uber- 
haupt, und des Chiliasmus insbesondere, sehr einfluss- 
reiche, die Kirche seit der Mitte des zweyten Jahrhun- 
derts vielfach bewegende Erscheinung des Montanis- 
mus, welcher in Tertullian culminirt ”). 

Die iussere Geschichte des Montanismus als bekannt 


1) Contr. Marc. 3, 24., wo er einer besondern Schrift iiber 
diesen Gegenstand, de spe fidelium, erwihnt, welche verlo- 
ren gegangen ist, vgl. de resurrect. carn. c. 26. _ 

2) S.Schwegler, derMontanismus und die Kirche im zweyten 
Jahrhundert 1841. Neanders Kirchengesch. 2te Aufl. Bd, 2. 
S. 885 ff. 

Liicke Comment. Th. VV. 1. 2. Anf. 91 
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voraussetzend, beschranken wir uns auf eine kurze Er- 
érterung des Verhaltnisses desselben zur Christlichen 
Apokalyptik. 

Der Montanismus beruhrt sich mit der Christlichen 
Apokalyptik unmittelbar in seinem Princip; ja man kann 
ihn als eine neue Evolution des apokalyptischen Gei- 
stes der Kirche ansehen. Das Princip des Montanis- 
mus finde ich mit Schwegler *) in ,,der Idee eines stu- 
fenmassigen Fortschritts und einer endlichen Vollendung 
der Kirche, welche durch neue tibernatiirliche Offenba- 
rungen des Paraklet vorbereitet und herbeygefuhrt wer- 
den soll.” Wie nach diesem Princip auf der einen | 
Seite die neuen parakletischen Offenbarungen ihre ob- 
jective Nothwendigkeit in dem geschichtlichen Gesetze 
der Continuitaét des géttlichen Reiches und in der Ein- 
heit der géttlichen, alle Zeitepochen umfassenden Of- 
fenbarung haben, so sind von der anderen Seite jene 
neuen Offenbarungen, die neuen prophetischen Erre- 
gungen des Geistes in der Kirche durch den Paraklet, 
den Geist der Wahrheit, nothwendig, um die Epochen 
der Offenbarung, der Vollendung der Kirche Christi, 
richtig zu verstehen und die der Vollendung entspre- 
chende Lebensheiligung zu bewirken. 

Unbewusst, verhiillt liegt dasselbe Princip in der 
Christlichen Apokalyptik. Was nach der kanonischen 
Apokalypse der Geist den Gemeinden sagt und weis- 
sagt uber die Entwicklungs- und Endgeschichte des 
Reiches Christi, kann nur wahrhaft verstehen, wer im 
Geiste (gv mvevgcwte) ist, und sich in demselben in den 
Himmel zu himmlischer Schau erhebt, dort das Got-— 
tesbuch der Zukunft sich Gffnen sieht, und die Wege 
und Ordnungen Gottes in der Geschichte seines Reiches 
erkennt. 

Nach diesem Zusammentreffen des Montanismus 


——— 


1) A. a O. S745. 
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mit der Christlichen Apokalyptik im Princip hatte man 
denken sollen, dass jener durch seine unverkennbare 
pneumatische Richtung und Kraft unmittelbar dazu bey- 
getragen haben wurde, die apokalyptische Idee auf ihren 
wabren Sinn und Gehalt im Zusammenhange des Evan- 
geliums zurtickzuftbren, die kanonische Apokalypse rich- 
tig zu verstehen und weiter zu bilden, und namentlich 
auch die chiliastische Vorstellung von ihrer Jiidischen 
Beschranktheit und Sinnlichkeit zu befreyen. Wenn 
diess nun nicht geschah, wenn, wie wir geselen haben, 
selbst der geistigste und verstandigste Montanist der al- 
ten Kirche, Tertullian, die apokalyptische Idee und 
das chiliastische Element darin nicht wesentlich weiter 
forderte, wenn der Montanismus am Ende gar dazu bey- 
trug, dass der Chiliasmus verwilderte und die apokalypti- 
sche Idee verdunkelt wurde, worin hat das seinen Grund ? 

Irre ich nicht, so liegt der Grund in einem zwiefa- 
chen Gebrechen des Montanismus selbst, welches mit 
dem mangelhaften Zustande der Kirche jener Zeit tber- 
haupt genau zusammenhingt. 

Das eine Gebrechen besteht darin, dass der Mon- 
tanismus, was seine objective Idee betrifft, zwar in- 
stinctartig richtig erkannte, dass das Reich Christi in 
der Kirche seine geschichtliche Erscheinungsform habe, 
dass dasselbe nothwendig wie in der Welt und Zeit 
begrindet, vorbereitet und entwickelt, so darin auch 
seine Vollendung haben musse, und dass der geschicht- 
liche Process desselben, wiewohl auf Offenbarung be- 
ruhend, doch wesentlich an das Gesetz der Geschichte, 
an das Gesetz eines in Epochen und Perioden stufen- 
weise fortschreitenden Verlaufs, gebunden sey. Allein 
ein andres ist die Idee instinctartig treffen, ein andres 
sie mit Klarheit und Sicherheit verstindig und besonnen 
durchdenken und durchfiihren. Zu dem letzteren feblte 
dem Montanismus, wie der Kirche jener Zeit uberhaupt, 
der historische Sinn, so wie die universalhistorische Er- 

24 * 
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fahrung, auch die dialektische Kritik, welche das Allge- 
meine und Besondere, Idee und Bild, Natur und Offen- 
barung, das Jenseits und Diesseits richtig unterscheidet 
und wieder gehérig verbindet. Damit hing der Mangel 
an wahrer Auslegung der heil. Urkunden in der Kirche 
genau zusammen. Wenn selbst der hervorragende Ter- 
tullian wegen dieser Mangel nicht im Stande war, die 
Wahrheit der apokalyptischen, insbesondere der chilia- 
stischen Idee zu begreifen, wie viel weniger konnte der. 
Montanismus der Masse sich uber die vulgare apokalypti- 
sche und chiliastische Denkweise wahrhaft erheben und 
den wahren, in der gegenseitigen Beziehung von mensch- 
licher Geschichte und géttlicher Offenbarung fortschrei- 
tenden, geschichtlichen Process des Reiches Christi erken- 
nen? Gewiss um so weniger, da derselbe noch an einem 
andern Gebrechen litt, welches ihn hinderte, den In- 
stinct der Wahrheit, den er hatte, zur wahren freyen 
Erkenntniss auszubilden. 

Dieses zweyte Gebrechen isi seine prophetische Pra- 
xis und seine Vorstellung von der prophetischen, oder 
genauer apokalyptischen Gabe. Die prophetische apo- 
kalyptische Geisteserregung wurde von dem Montanismus 
rein supranaturalistisch gedacht und gebraucht ohne Ver- 
mittlung mit dem naturlichen, vernunftigen und durch 
die Geschichte gebildeten menschlichen Bewusstseyn. In 
dieser Einseitigkeit schlug die Montanistische Prophetie 
und Apokalyptik naturlich wieder um in das Korinthi- 
sche yAwooucg AwAsiv, oder in die enthusiastische Mantik, 
wobey, wie die Montanistische Theorie sagte, der Mensch 
sich wie eine Leyer verhalt, uber welcher der Geist 
Gottes schwebt, wie ein Plektron, wobey der Mensch 
schlaft, und nur Gott, der weissagende, wacht. Je 
iiberstrémender, regelloser der die Kirche reformirende 
und vollendende neue Prophetengeist war, desto weniger 
war es méglich, ihn mit den Ordnungen des verstindi- 
gen, besonnenen und geschichtlich gebildeten menschlichen 
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Denkens zu yermitteln, und die phantastische Willkiihr 
mit ihren Tauschungen abzuhalten. Zwar sollte der neue 
Geist gegen den Verdacht des falschen Prophetenthums 
die Wahrheit seiner Offenbarungen dadurch bewiahren, 
dass er bey aller Freyheit und Unabhingigkeit von der 
bestehenden Kirche doch die von der urspriinglichen 
Offenbarung durch die allgemeine Tradition der Kirche, 
also durch die beyden ersten Offenbarungsperioden von 
Moses, der alttestam. Weissagung, und von Christus, 
der neutest. Erfiillung, zur dritten und letzten Periode 
des Paraklet fortgepflanzte objective Glaubenswahrheit 
festhalte, und so gleichsam an sich selbst gebunden sey. 
Aber bey dem rein Supranaturalistischen der parakleti- 
schen Prophetie und dem doppelten Mangel an Klarheit 
uber das Wesentliche in der dogmatischen Tradition und 
uber den geschichtlichen Process der géttlichen Offenba- 
rung konnte der Montanismus es nie zu einer wahrhaft 
fortbildenden A pokalyptik oder zu einem wahren Verstand- 
niss der apokalyptischen Idee bringen. Hieraus erkliart 
sich auch, dass der Montanismus, ausser einigen, von der 
Tradition aufbewahrten, apokaly ptischen Glossen des Mon- 
tanus und einiger Montanistischer Weiber '), nichts von 
apokalyptischer Production nach Art der kanonischen A po- 
kalypse 2) aufzuweisen hat. Dazu gehdrte die doppelte 


1) Nach Euseb. 5, 48. sagte Montanus, das neue Jerusalem 
werde in Pepuza, seinem Phrygischen Aufenthaltsorte sich 
niederlassen, vgl. Epiph. haer. 48, 14. u. 49, 1. Nach der 
letzteren Stelle sagten diess auch die Montan. Prophetinnen 
Quintilla und Priscilla, Die Prophetinn Maximilla 
sagte: per tut agopyrig ovnére tora, chia ovveiden, s, 
Epiph. 48,2. Auch weissagte sie nach Euseb. 5,16. modé- 
mous 2oc0Pur ai axutuotaoias, 

2) Epiph. haer. 48, 10 nennt ein Werk des Montanus unter 
dem Titel der zgogyteiu. Theodoret Fab. Haer. 3, 2. 
spricht von fifhou noogytuxai der Maximil la und Priscilla. 
Aber nur Spitere sprechen von diesen Biichern. Es lag 
nahe, dabey an Sibyllinen zu denken. Aber unter den vor- 
handenen ist kein sibyllin. Orakel erweislich Montanistisch. 
Jene Schrifien scheinen Sammlungen Montanist. Weissagun- 
gen gewesen zu seyn. Vel. Schwegler a. a. O, S.297 fff. 
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Gabe entwickelnder Darstellung und _ geschichtlicher 
Weltbetrachtung, diese aber lag nicht in jener Schwar- 
merey. Noch mehr! Wie alle uberspannende Einsei- 
tigkeit in ihr Gegentheil umschlagt, den Gegensatz wohl 
momentan heftig abzustossen, aber nicht wahrhaft zu 
iiberwinden vermag, so ist auch der Montanistische 
Spiritualismus nicht im Stande gewesen, das abge- 
stossene psychische, ja materialistische Element in seinen 
eschatologischen Weissagungen zu uberwinden. Selbst 
Tertullian hat, wie wir gesehen haben, nicht ver- 
mocht, die chiliastische Vorstellung durch den Monta- 
nistischen Paraklet wahrhaft zu verkliren, sondern blieb 
mehr und weniger in der Judischen Vermischung von 
Idee und Bild stecken. — Sehr richtig sagt Schweg- 
ler!): ,,der Montanismus bleibt, nachdem er mit seinen 
drey Offenbarungsperioden einen vielversprechenden An- 
lauf zur Teleologie der Weltgeschichte gemacht hatte, 
in diesem Beginnen plotzlich stehen, um sich aus dem 
Ernste der Gegenwart hinaus dem bacchantischen Tau- 
mel des Jenseits in die Arme zu werfen. Seine End- 
geschichte des tausendjahrigen Reiches ist nicht ein ge- 
schichtliches Ende, sondern ein Ende der Geschichte. 
Die eine Welt ist zwar die Vorbereitung der anderen, die 
andere aber nicht die Vollendung der ersten.” 
3. Da die Montanistische Apokalyptik auf diese 
Weise, unreif und unrein wie sie war und blieb, mit 
ihrer schwarmerischen Unbesonnenheit, ihrer Reform- 
ubersturzung und finsteren Ascetik in den naturlichen 
geschichtlichen Gang der Kirche und des Reiches Got- 
tes stérend und hemmend eingriff, so war es ganz in 
der Ordnung, dass sie obgleich der katholischen Denk- 
weise der Zeit vielfach verwandt, in dieselbe einge- 
hend, und von Kathol. Lehrern, wie z. B. Irenaus, 
geachtet, doch eine sehr entschiedene Reaction in der 
Kirche hervorrief. 


4) A. a. O. S. 77. 
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Die besondere Geschichte dieser Reaction mit ihren 
einzelnen Motiven und Momenten 2) gehért nicht _hie- 
her. Im Allgemeinen hatte dieselbe ihren Grund in 
dem geschichtlicheren Sinne oder Instinct der kathol. 
Kirche, der sich der ungeschichtlichen Teleologie des 
Montanismus widersetzte. Aber je nachdem der Mon- 
tanismus durch seine bacchantische Geistesschwarmerey 
den besonnenen, maasshaltenden Sinn beleidigte, und 
die schon im Ganzen natiirlich gewordene Durchdrin- 
gung des mvevyua und vovg in der Christl. seogyteia 
stérte, oder durch seine tbersturzende Reform und hoch- 
muthige Ascetik dem Instinct zum organischen Fort- 
schritt, dem Ordnungssinne und der Christlichen Frey- 
heit des sittlichen Lebens entgegentrat, oder durch sei- 
nen Hass und Zorn gegen die Welt, so wie durch seine 
wilde Hast, das Ende der Dinge zu sehen, die allmih- 
liche Beruhigung und den ruhigen Anbau der Kirche 
in der Welt unterbrach, oder endlich durch seinen zum 
Materialismus neigenden phantastischen Realismus in der 
chiliastischen Vorstellung der idealistischen Gnosis, so 
wie der damit sich verbindenden gelehrten Bildung der 
Zeit widersprach, — war die Opposition in der Kirche 
verschieden und in ihren einzelnen Momenten hie und 
da ubertrieben und einseitig. Aber je mehr sie sich, na- 
mentlich in der Alexandr. Kirche, sammelte, concentrirte 
und ihr Maass fand, desto mehr gelang es ihr, zwi- 
schen dem Montanismus und den schlechthinnigen Ver- 
neinungen des Pneumatischen, Apokalyptischen und Chi- 
liastischen die rechte Mitte wenigstens zu zeigen und 
anzubahnem 


Als Reprasentanten dieser den Fortschritt der apo- 
kalyptischen Idee bedingenden Richtung in der Kirche 
iraten im Laufe des dritten Jahrhunderts besonders zwey 


4) Vel. Neander a. a, O. S. 903 ff) und Schwegler a. a. 
O. S. 257 ff. 
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Alexandr. Manner hervor, Origenes und der Bischof 
Dionysius. 
Wire der von Origenes versprochene !) Commen- 
tar uber die Joh. Apokalypse wirklich geschrieben 
und erhalten, so wurde dieser wahrscheinlich seine apo- 
kalyptische Theorie im Zusammenhange darstellen, Aber 
auch ohne das lasst sich aus den vorhandenen Schriften 
des grossen Kirchenvaters erkennen, wie er im Zusam- 
menhange seiner Theologie, namentlich seiner Eschato- 
logie, die apokalyptische Idee des Kanons auffasste und 
behandelte. Seine theologische Principienlehre und sein 
darauf gegrundetes hermeneutisches System néthigten ihn 
eben so entschieden!) den vulgiiren Chiliasmus als denk- 
faules, oberflichliches, buchstabenknechtisches, fleisch- 
liches, Jtidisches Unwesen zu verwerfen ?), als die we- 
sentliche Wahrheit der apokalyptischen Prophetie an- 
zuerkennen und in sein theologisches System aufzuneh- 
_men. Seine Theorie von der relativ ewigen Weltsché- 
pfung, von der unendlichen Weltentwicklung und Welt- 
vollendung in relativen Weltenden oder Zeitabschlus- 
sen, von dem Abfalle der Welt, so wie von der voll- 
kommenen Erlésung derselben, von der Erscheinung des 
Seog Aoyog in dem gegenwirtigen, das Weltende in sich 
tragenden Aon zur Erlésung und Zuriickfiihrung der 
Welt zu ihrem ewigen Uranfange, ihrem Endziele, — 
diese Theorie 5) enthielt gleichsam das systematische 
Schema der Christlichen Apokalyptik, und selbst die 
chiliastische Idee ist ihrer Wahrheit nach darin enthal- 
ten. Der Universalismus und Idealismus seines Chri- 
stenthums hob ihn, wie uber den Materialismus, so 
auch uber den Particularismus der vulgiren apokaly- 
ptischen und chiliastischen Vorstellung weit hinaus. 
Und da er bey aller Neigung zur physikalischen oder 


4) Tract. 30. in Matth. 
2) De princip. 2, 11. 2. 
3) S. Redepennings Origenes Bd.2. S, 271 ff. 
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metaphysischen Speculation doch immer an der ethi- 
schen Betrachtung des Christenthums festhielt, da er 
die Materie nur als zeitliche Erscheinungsform des Gei- 
stes, die Zeit aber als immanente Weltform ansah, so 
ist’s begreiflich, wie er in -seiner Eschatologie !) alles 
Gewicht auf die ethische und geistige Seite des apoka- 
lyptischen Processes legt, und die biblischen Darstellun- 
gen desselben darnach deutet, vor allem die innern Ge- 
setze jenes Processes zu erkennen sucht und die apoka- 
lyptische Chronologie, welche sein Lehrer Clemens 
im Allgemeinen *) noch festhilt, fallen Jasst. Wenn er 
lehrt, dass dem jenseitigen Process des Himmelreiches, 
worin die Seelen der Abgeschiedenen durch das Gericht, 
das Feuer der Liauterung, von Stufe zu Stufe dem Welt- 
ende, dem vollkommenen Gottesreiche, entgegengehen, 
ein diesseitiger Process des Reiches Gottes in der ir- 
dischen Weltgeschichte entspricht, in dessen Verlauf 
die Menschen sich immer mehr dem Evangelium zuwen- 
den, auch die Juden, aber ohne Wiederherstellung ihrer 
Stadt, in die Christliche Gemeinschaft eingehen werden, 
und der Sieg des Evangeliums die selige Friedenszeit fur die 
Christenheit herbeyfuhren werde; dass in diesem Process, 
weil er ein sittlicher ist, die bése finstere Weltmacht 
erst in einer letzten antichristlichen Reaction ginzlich 
werde tberwunden werden; dass die geweissagte letzte 
Welterschiitterung mit ihrem Feuer als ein ethischer 
Gerichtsprocess, die Wiederkunft Christi zum allgemei- 
nen Weltgericht als die geistige Gegenwart Christi in 
seiner vollen Siegesherrlichkeit in dem Gewissen der 
Siinder, wie der Glaubigen, und endlich die daran sich 
anschliessende Auferstehung, wodurch der letzte Welt- 
abschluss bedingt ist, als eine Leibesverklarung zu den- 
ken sei, u. s. w.; — wenn er so lehrt, so sieht man 
wohl, dass Origenes, wenn auch nicht am Ziele, doch 


1) Vgl. Redepennings Origenes 2, S. 444 ff. 
2) Strom, lib 4, p. 538. 


330 II, Cap. Geschichte der apokalypt. Litteratur. 


auf dem rechten Wege zum wahren Verstandniss, zu 
dem reinen Dogma der apokalyptischen Idee ist, um so 
mehr, da er darauf bedacht ist, die Lehre von der Christ- 
lichen Hoffnung im Zusammenhange mit der gesammten 
neutestam. Schriftdarstellung, sowohl der Paulinischen 
als Johanneischen, zu verstehen. 

Die Alexandrinische Origeneische Theologie war auch 
in ihrer Unvollkommenheit der entschiedenste Sieg der 
Christlichen Geistigkeit ber die vulgire apokalyptische 
und chiliastische Denkweise. Aber je tiefer diese in 
das praktische Leben der Kirche eingedrungen und eine 
Hauptstutze des fur die Kirche immer noch nothwendi- 
gen Martyrerthums geworden war, desto weniger war 
zu erwarten, dass jene geistigere wahre Auffassung der 
apokalyptischen Idee alsobald allgemeinen Eingang fand. 
Es ist bekannt, wie selbst in der Alexandr. Kirche der 
hergebrachte Chiliasmus reagirte, und insbesondere der 
Bischof Nepos von Arsinoe in seinem éjeyyog tay 
chanyoorotay die iltere buchstabliche Auslegung der 
apokalyptischen Schriftstellen gegen die Alexandriner in 
Schutz nahm. Dagegen erhob sich Dionysius yon 
Alex., und vertheidigte in seiner Schrift eg érayyehiay 
die Alexandrinische Denkweise, im Geiste seines gros- 
sen Lehrers, Origenes. Aber wiewohl ihm gelang, 
die Nepotianer in einer ruhigen Disputation von ihrem 
Irrthume zu tberzeugen?), und obwohl der dltere Chi- 
liasmus, sammt der extremen Verwerfung aller Apokaly- 
ptik, auch in den sibyllinischen und andern apokalypti- 
schen Productionen immer mehr zurtcktrat, so war doch 
die Kirche des dritten Jahrhunderts im Ganzen, besonders 
im Abendlande, fir die Alexandrinische Richtung noch so 
wenig reif, dass selbst Manner, wie Lactanz, bey aller 
Bildung fortfuhren, der apokalyptischen Zeitberechnung 
und chiliastischen Phantasterey zu huldigen. Dieser Lat. 


1) S. Euseb. H. E. 7, 24, 
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Kirchenvater bleibt bey dem wértlichen Verstindniss 
der kanonischen Apokalypse und der vulgiren apoka- 
lyptischen Tradition stehen. Er beschreibt!) das tau- 
sendjihrige Reich ganz nach der gewéhnlichen Juden- 
christlichen Weise, nur dass er damit die heidnischen 
Darstellungen des sogen. goldenen Zeitalters nach Art 
der Sibyllinen, deren Auctoritaét er geltend macht, ver- 
bindet. Auch folgt er der herrschenden apokalyptischen 
Chronologie, wornach er von Erschaffung der Welt 
bis auf seine Zeit 5800 Jahre rechnet, also von Chri- 
sto, der nach der gewdhnlichen Bestimmung 2) 5500 
erschienen seyn soll, 300 Jahre. Roms Bestand, meint 
er, halte das Kommen des Antichrists noch zuriick, 
und man habe, so lange Rom bestehe, einstweilen nichts 
zu furchten. Aber, sagt er, etiam res ipsa declarat, la- 
psum ruinamque rerum brevyi fore. Er erlebt noch die 
ersten Zeiten des Christlichen Roms, und, wenn die 
Stelle am Ende seiner Institutionen) echt ist, so preist 
er den Christ gewordenen Kaiser Constantin, welcher 
der Christenheit Ruhe und Frieden gebracht habe. Aber 
so tief steckt er in der hergebrachten Denkweise, dass 
er nicht von fern ahnet, dass die chiliastische Weis- 
sagung ihrem wahren Sinn nach in Constantin anfing in 
Erfullung zu gehen. 

Indessen ruhete und verlor sich das bessere Ver- 
stindniss der apokalyptischen Idee in der Kirche nicht. 
Die Geschichte desselben, seiner Hemmungen, Still- 
stande und Fortschritte fallt grdsstentheils mit der Ge- 
schichte der Auslegung der kanonischen Apokalypse 
zusammen, auf welche wir hier verweisen. Wir heben 
hier nur noch die’ eine Erscheinung hervor, in wel- 
cher, wie es scheint, das Verstindniss der apokalypti- 
schen Idee in der alten Kirche culminirte. Augustin 


4) S. Divin. inst. 7, 144—26. 
2) S. Gfrérers Jahrbund. d, Heils 2. 210 f. 
3) 7, 96. 
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nemlich, in dhnlicher Weise, wie Origenes tber seine 
Zeit bervorragend, aber einflussreicher, als jener auf 
die weitere Entwicklung der Kirche, giebt in seiner 
Schrift de civitate Dei!) eine genauere Analyse der 
apokalyptischen Idee, welche die Origeneische an Klar- 
heit und Bestimmtheit tbertrifft. In dieser Analyse ist 
das Ausgezeichnete diess, dass er erstlich den escha- 
tologischen Process, den die kanon. Apokalypse dar- 
stellt, aus dem neutestam. Schriftzusammenhange, d.h. 
eben aus sémmtlichen apokalyptischen und eschatologi- 
schen Stellen des N.T. zu verstehen sucht, sod ann, dass er 
mit richtigem Tact als hermeneutischen Kanon fir die 
doppelte Auferstehung in der kanonischen Apokalypse 
die Stelle Joh. 5, 25 ff. aufstellt, und indem er diese 
richtig versteht, die erste Auferstehung, mit welcher 
nach der Joh. Apokalypse das tausendjihrige Reich ein- 
treten soll, von der geistigen Erweckung der Volker 
durch das Evangelium, so wie das Binden des Satans 
im Anfang des tausendjihrigen Reiches von der Ent- 
michtigung des Teufels durch Christus, seine Predigt 
und sein Werk, von der Entstehung der Kirche verstan- 
den wissen will. Nach diesen Voraussetzungen konnte 
Augustin nicht anders, als nicht bloss den sinnlichen 
Chiliasmus uberhaupt, sondern auch die chronologische 
Berechnung und Bestimmung des tausendjihrigen Reiches 
verwerfen. Die tausend Jahre des Reiches erklart er 
hiernach fur eine symbolische Zahl. Nach der Figur 
des pars pro toto, sagt er, habe der Verf. der Apok. die 
mille annos pro annis omnibus hujus saeculi gesetzt, ut 
perfecto numero notaretur ipsa temporis plenitudo 2), 
Diess ist nun gewiss keine historische Ausleging der 
betreffenden Stelle, eben so wenig, als man nach dem 
historischen Zusammenhange der kanon. Apok. mit Au- 
gustin sagen kann: Haec autem alligatio diaboli non 


1) B. 20. C. 4 ff. 
2) A. a. O, 
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solum facta est, ex quo coepit ecclesia praeter Judaeam 
terram in nationes alias aliasque dilatari, sed etiam 
nunc fit et fiet usque ad terminum saeculi, quo solven- 
dus est. Quia et nunc homines ab infidelitate, in qua 
ipse eos possidebat, convertuntur ad fidem et usque in 
illum finem sine dubio convertentur et utique unicuique 
iste fortis tunc alligatur, quando ab illo tamquam vas 
ejus eripitur, et abyssus, ubi inclusus est, non in eis 
consumta est, quando sunt mortui, quitunc erant, quando 
esse coepit inclusus; sed successerunt eis alii nascendo 
atque succedent, donec finiatur hoc saeculum, qui ode- 
rint Christianos, in quorum quotidie, velut in abysso, 
coecis et profundis cordibus includatur 1), u.s.w. Allein 
daruber kann kein Zweifel seyn, dass Augustin, in- 
dem er meinte, mitten im tausendjahrigen Reiche za 
leben, auf dem rechten Wege war, sich uber die zeit- 
liche apokalyptische Darstellung zu dem wahren idealen 
Inhalt zu erheben und den eschatologischen Process des 
Reiches Christi in der Kirche und in der Welt wahr- 
haft zu verstehen. 

Reactionen gegen dieses geistige Verstaindniss der 
apok. Idee kommen nach Augustin in der Kirche wie- 
derholt vor, theils in der Auslegung der kanon. Apo- 
kalypse, theils in neuen apokalyptischen Visionen und 
Weissagrngen. Aber je mehr das Augustinische Ver- 
stindniss durchdrang und sich innerlich vollendete, desto 
mehr musste nicht nur der alte Chiliasmus, sondern 
auch die mehr und weniger willkuhrliche apokalypti- 
sche Phantasie in der Kirche vor dem Ernste des dog- 
matischen Denkens iiber die letzten Dinge zurucktreten 
und verschwinden. 

4. Wir haben noch nachtragsweise zwey der apoka- 
lyptischen Litteratur mittelbar und theilweise angehéri- 
ge, litterarische Erscheinungen aus dem zweyten Jalir- 


1) A, a. O. c. 8, 5. 
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hundert etwas genauer zu erédrtern, welche deutlich zei- 
gen, wie die apokalyptische Vorstellungs- und Darstel- 
lungsweise die Litteratur dieser Zeit, besonders die 
Judenchristliche, beherrschte und sich auch in anderen 
Litteraturzweigen geltend machte. 

Die erste Erscheinung ist die der sogenannten Te- 
stamente der zwolf Patriarchen (dtadqjuae tov 
tf Tlareeaeyov, tav viav lanw8, medg tovg viovg 
LUTOY. — 

Im zweyten Jahrhundert, vielleicht schon in der 
ersten Halfte desselben, von einem Judenchristen?) 
nach dem wahrscheinlich schon vorhandenen und belieb- 
ten litterarischen Typus von Vermiachtnissen, letzten 
Willenserkliarungen bedeutender theokratischer Perso- 
nen *), verfasst, hat diese Schrift, wie es scheint, den 
Zweck, vom Standpuncte des vormosaischen patriarcha- 
lischen Prophetenthumes das zwélfstimmige alttestament- 
liche Volk zur Anerkennung des wahren Messias, wel- 
cher das wahre Priester- und Kénigthum nach der 
Weissagung in sich vereinige, zu ermahnen 5). Diesem 
Zwecke entspricht die apokalyptische Darstellung. Die 
Patriarchen ermahnen, jeder in seiner Weise und nach 
seinem ethischen Charakter, zu einem heiligen Leben, 
und weissagen bald kurzer, bald linger die Zeit und 
Erscheinung Christi und seines Reiches. Der Welthei- 
land der Juden und Heiden wird als Kénig und Hoher- 
priester zugleich geschildert, ahnolich wie im Briefe an 


1) S, E. Imm. Nitzsch, de testamentis duodecim Patriarcha- 
rum libro V. T. pseudepigrapho. Wittenb. 1840. 4. p. 17 f£. 
Vel. Dorner, Entwicklungsgesch. d. Lehre vy. d, Person 
Christi. 2te Aufl, Theil 4. S. 254 ff. 

2) Ahnliche Testamente hatte man von Adam, Noah, Abraham 
u. a S. Fabric. Cod. Pseudepigr. V. T. Tom. 4. p. 35. 
263. 417. 799. u. s. w. vel. Nitzsch a. a. O. p. 47. Un- 
ser Verf, hatte insbesondre an dem Buche Henoch, welches 
er vielfach gebraucht, das Muster einer Patriarchalischen 
Eulogie oder Diatheke. 

3) S. Nitzsch a, a, O. p. 47. 18. und Dorner a. a. O. 
S, 255. 
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die Hebraer, aber ‘nicht sofern er, wie der Verf. die- 
ses Briefes zeigt, das Urbild des Melchisedek, sondern 
sofern er der gemeinsame Sprissling aus dem kéniglichen 
Stamme Juda und dem priesterlichen Stamme Levi sey 1). 
Levi weissagt in s. Testam. c. 16 ff., dass der Messias 
am Ende der nach dem Buche Enoch auf 70 Jahrwo- 
chen bestimmten Zeit der Zerstreuung, des Irrthums 
und Verderbens erscheinen und sein Volk aus Barm- 
herzigkeit wieder aufnehmen werde éy sores nat voute 
(Taufe). Der Verf. scheint aus dem Buche Henoch c. 
92. nur die allgemeine apokalyptische Idee von den 
Wochen genommen zu haben. Seine Chronologie ist 
eine andere, nemlich die Danielische 7), aber er nennt 
die Danielische Jahrwoche "Iwf:Aeioy, und indem er 
solcher Jobileen sieben zahlt, scheint er jedes Jobileum 
zu 70 Jahren zu rechnen 4), so dass er im Ganzen die- 
selbe Zahl erhalt, wie Daniel, nur anders eingetheilt 
und benannt. In dem ersten Jobileum werde, heisst 
es, der erste zum Priesterthum Gesalbte gross seyn und 
mit Gott als gem Vater reden; sein Priesterthum werde 
voll Furcht des Herrn seyn und er am ‘Tage seiner 
Freude zum Heile der Welt wieder aufstehen. Der 
Priester im zweyten Jobileum werde schon in Trauer 
seyn um die Geliebten, aber sein Priesterthum werde 
doch allgemein geachtet und geehrt seyn. Aber im 
dritten Jobileum werde der Priester voll Betrubniss, 
im vierten voller Schmerz seyn wegen der wachsen- 
den Ungerechtigkeit im Volke. Im finften, sechs- 


1) Test. Sim. c. 7. Kai viv, vexvia pov, VmanovoerE Ani, xa 
iv “Loidu AvrgodjoeoFe nub wy enaigeode init cag dvo gulag 
tuvtug, ov 2 avray avartele Opty 0 owr7QLoy tou eor. 
“Anworjos yao Kiguos tx rot Aa OS doziEvéa, wal ix TOU 
Tova oc paordte , Geov xa ev F-Qumoy. Otitocg coon nuvre 
ta Z90n xal To yévos TOU Toouns. 

2) S. Wieseler, die 70 Wochen — des Prophet. Daniel. S. 
226 f. ; : 

3) Nach Wieseler, a. a, O. hat der Verf, jedes “Juprd, zu 
100 Jahren gerechnet. 


Liicke Comment. Th. IV. 1. 2. Auf. 92 
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ten und siebenten werde das Priesterthum in Fin- 
sterniss seyn, ja im siebenten voll unaussprechlicher 
Befleckung '). Dann aber werde das altt. Priesterthum 
ganz vergehen, und der neue einige Priester der Wahr- 


1) Die betr. Stelle c. 17. bat grosse Schwierigkeit. Zuvér- 
derst fragt sich, ob unter dem 6 2g@to0¢ yosopevos tig iegw- 
ovvnvy eine besondere Person zu verstehen sey und welche? 
Es scheint so. Nach Wieseler ist Daniel gemeint. Dieser 
war freylich nicht Priester, nicht einmahl aus priesterlichem, 
sondern kéniglichem Geschlechte. Indessen scheint auch mir 
Daniel gemeint zu seyn. Das 2v yuéou zaugas avtot — ava- 
ornostae bezieht sich auf Dan, 12, 13. Daniel wird von 
dem Verf. als Jiid. Priester im weitern Sinne, als Messian, 
Prophet, an die Spitze des ersten Jobileums gestellt, der 
hervorragende Mann der zweyten Periode ist Esra, der iiber 
sein Volk trauert, aber noch allgemein geehrt und gepriesen. 
Der Verf. scheint auf 4 Esra anzuspielen. In den folgenden 
Perioden ragt kein Messian. Prophet mehr herver, daher 
hier alles Pers6nliche zuriicktritt. Die Priester und Lebrer 
des Volkes werden hernach selbst immer mebr verdorben, 

Die zweyte Frage ist, wie sich zu der Schilderung der 
sieben Jobileen im Anf. d. Capitels der Schluss yon den Wor- 
ten Ava toto éy aiyualwoie “at tv aQ0vouy *oovrue — an, — 
verhalt, wo zuerst die Strafe des Exils, dann in der fiin f- 
ten éBdowas die Riickkehr und der neue Tempelbau, end- 
lich in der siebenten das heidnische Greuelwesen der Jiid. 
Priester geschildert werden? Wir haben hier, wie es scheint, 
einen naherbestimmenden Nachtrag zu der ersten Schilderung 
der Perioden. Mit Recht verwirft Wieseler S. 229. die 
Vermuthung einer Trajection. Er scheint dagegen anzuneh- 
men, dass der Verf. von jenen Worten an die Zukunft nach 
der Bekehrung des Volkes xu Christo schildern wolle. Aber 
wollte dies der Verf., so musste eine neue vollstindige Pe- 
riodirung des zweyten «ivy folgen, und c. 18. von der Wie- 
derkunft Christi die Rede seyn. Das ist aber nicht der Fall. 
Willkiihrlich sind nur die 5te und Tte Woche hervorgeboben, 
und c.18. wird die erste Erscheinung Christi geschildert. Ich 
vermuthe, dass der ganze Schluss von c.17. eine spatere In- 
terpolation ist und zwar aus Henoch 92, 9. und 12., wo es 
von der 5ten Woche heisst, dass darin der Tempel wieder 
aufgerichtet werden werde, von der Tien Woche aber, es 
werde sich darin ein yerkehrtes Geschlecht erheben u.s.w. 
Fiir diese Vermuthung spricht erstlich, dass in dem in- 
terpolirten Abschnitt nicht 7wB:dutov, sondern nach Henoch 
EBdouds gebraucht wird, sodann, dass sich c. 18 Anf.: xat 
MET VO yevio Due vy éxO inno aurvor MH xugiou sehr gut 
an den Schluss des ecbhten Abschnitts: ote atol yvooovrae 
oi mocotvres cairé anschliesst und den pragmatischen Zusam- 
menhang der Weissagung durch Weglassung der interpolirten 
Stellen vollkommen hergestellt wird. 
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heit, der Messias erscheinen, wortiber Abraham und die 
Patriarchen, sammt Levi frotilocken !) wiirden. 

Die Patriarchen weissagen die wunderbare Erschei- 
nung des Messias, das Aufgehen seines Sternes, sein 
Leiden, seine Verwerfung, namentlich von Seiten der 
Priester und Qbersten des Volkes, zum Theil typisch 
sein Schicksal andeutend in dem Schicksal Josephs. 
Aber auch die Auferstehung Christi und die Zerstérung 
Jerusalems, die neue Zerstreuung des Volkes, die Aus- 
giessung des Geistes sprechen sie prophetisch aus. Das 
alles ist erlebte neutestam. Geschichte in Judisch apo- 
kalyptischer Form. Damit aber yverbindet sich die neu- 
testam. eschatologische Idee von dem ewigen Reiche 
Christi, der allgemeinen Auferstehung der Todten, dem 
letzten Gericht und der Vernichtung des Satans bey 
der Vollendung des Reiches, Jud. 24. 25. Jos. 19. So 
fasst die apokalyptische Fiction der Testamente alt- und 
neutestam. Zukunft zusammen. Aber, wie jene die 
Hauptsache ist, so wird auch sie allein apokalyptisch 
dargestellt und entwickelt, wahrend die neutestam. Zu- 
kunft eben nur als dogmatischer Schlussgedanke er- 
scheint. Neben Daniel und Henoch bat der Verf. auch 
die Joh. Apokalypse gebraucht, s. Ley. 10. vgl. Apok. 
2, 7. Joseph. 19. Nepthl. 5. vgl. Apok. 12, 1— 6. 
22, 2. Aber den Chiliasmus dieser Apokalypse hat er 
nicht aufgenommen. Seine Christliche Eschatologie hat 
schon den Charakter einer auf der Gesammtlehre der 
neutestam. Schrift berubenden dogmatischen Bildung, 
wie denn das ganze Werk offenbar dem Kreise des ge- 
bildeteren Judenchristenthums angehért. 

Die, zweyte hiehergehdrige litterarische Erschei- 
nung ist der sogen. Hirt des Hermas. 

Man kann dartiber streiten, ob diese Schrift schon 
im Anfange oder erst in der Mitte des zweyten Jahr- 


4) Vgl. Joh, 8, 56. 
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hunderts verfasst sey, aber unstreitig ist sie ein Pro- 
_ duct aus der:ersten Hilfte des zweyten Jahrhunderts *)- 

Die Schrift, aus dem gebildeteren Judenchristenthume 
hervorgegangen, ist uberwiegend ethischen Inhalts. Die 
Christliche Busse und Zucht sind die Hauptgedanken der- 
selben., Diese werden darin entwickelt theils in Visionen, 
theils in unmittelbaren Vorschriften (mandata), theils 
in sogenannten Gleichnissen. Die Form hat im Gan- 
zen viel Abnlichkeit mit dem 4 Esra. Mehr hieraus, 
als aus einzelnen dhnelnden Stellen, kann man auf ein 
gewisses Verhiltniss der Abhangigkeit des Hermas yon 
jener apokr. Schrift schliessen *). Die Grundform der 
Schrift ist die apokalyptisch visionare. Sie beginnt mit 
Visionen und schliesst mit visioniren Engelbelehrungen. 
Die Lehrweise ist uberwiegend parabolisch, symbolisch. 

Die genauere Analyse des Inhalts und der Form ge- 
hdrt nicht hieher. Nur die apokalyptischen, eschatolo- 
gischen Elemente der Schrift kommen hier in Betracht, 
vornehmlich also Vis. 3., welche in unserem heu- 
tigen Text die Uberschrift fiihrt: de triumphantis eccle- 
siae structura et variis hominum reproborum ordinibus. 

Der Zusammenhang und Inhalt dieser Vision ist 
kurz folgender. 

Hermas findet in Rom eine von seinem Erzieher ver- 
kaufte Sclavinn wieder und verliebt sich in sie. Als 
er sie nach einiger Zeit in dem Tiberbade sieht und 
aus demselben herausfuhrt, wiinscht er sie sich wegen 
ihrer Schénheit und Sitte zum Weibe. Aber bald dar- 
auf hat er ein Gesicht, und wahrend er in demselben um 
Vergebung der Sunden bittet und betet, erscheint ihm 


1) Vgl., ausser den dlteren Untersuchungen, Gratz, Disquisi- 
tionum in Past. Herm. P. 4. Bonn 1820. 4. Jachmann 
der Hirt des Hermas 1835. Schwegler, nachapostol. Zeit 
alter Bd. 4. S. 328 ff. Gieseler, KGesch. 4te Aufl. 4, 4. 
S. 147 f. In dogmengeschichtlicher Hinsicht s. besonders 


LeRenaE tt eons ers! d. Lebre y. d. Person Christi 


2) Vel. S. 152. 
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jene weibliche Gestalt, die ihn vom Himmel herab— 
grusst, ihm seine Lustbegier vorwirft, ihm aber Ver- 
-gebung der Sinden verheisst, wenn er sich im Gebet 
za Gott wenden werde. Darauf aber erscheint ihm ein 
altes Weib in glinzendem Gewande mit einem Buche 
in der Hand, auf einem weissen Stuhle sitzend; sie 
wirft ihm vor, dass er seinem Hause nicht recht vor- 
stehe, seine Kinder nicht gehérig erziehe; vorzuglich 
desshalb zurne Gott tber ihn. Nachdem sie ibn er- 
mahnt hat, sein Haus besser zu regieren, liest sie ihm 
aus einem Buche vor. Was sie liest, ist erschreckend ; 
nur das Letzte, dass nemlich Gott Himmel und Erde 
verwandeln und seine Verheissungen erfullen werde, 
wenn seine Auserwahlten Gesetz und Glauben halten, 
— hat er behalten. Ein Jahr darauf hat Hermas ein 
zweytesGesicht. Dasselbige alte Weib erscheint ihm, 
und giebt ihm ein Buch, das er Buchstab fur Buch- 
stab jabschreibt. Nach 14 Tagen, nachdem er ge- 
fastet und gebetet hat, wird ihm die Schrift ent- 
bullt, Sie enthalt Ermahnungen und _ Belehrungen 
uber die Busse u.s.w. Zuletzt offenbart ihm ein sché- 
ner Jungling (ein Engel), dass das alte Weib, was ihm 
erschienen, nicht die Sibylle sey, sondern die Kirche 
Gottes, darum alt, weil die Kirche die erste unter den 
Creaturen Gottes und alles andere ihretwegen geschaf- 
fen sey. Es wird ihm geboten 2 Bucher +) zu schrei- 
ben, und eins an den Clemens zu schicken, der es 
auswarts verbreiten, eins an die Grapte (Diakonissinn), 
die daraus die Wittwen und Waisen ermahnen solle; 
er selber aber soll aus seinem Exemplare den Vorste- 
hern der (Rom. ) Gemeinde vorlesen. Im dritten 
Gesicht nun erscheint ihm jene Alte wieder, von 6 
Jiinglingen begleitet. Er muss sich ihr zur Linken se- 
tzen?). Sie zeigt ihm einen Thurm, einen grossen und 


1) Zwey Exemplare des friiber ihm gegebenen Buches. 
2) Merkwiirdig ist in dieser Stelle Vis, 3. 1 und 2, dass, als 
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prachtigen, der tber dem Wasser erbauet wird von 
glanzenden Quadern. Jene 6 Junglinge erbauen ibn; 
viele Tausend tragen ihnen zu.» Nicht alle Steine sind 
gleich, nicht alle werden gebraucht, einige verworfen. 
Der Bau ist wie aus Einem Sticke. Die Deutung des 
Gesichts, welche ihm die Kirche selbst in der Gestalt der 
alten Frau giebt, ist diese. Der Thurm ist die Kirche 
des Herrn; sie steht auf dem Wasser, dem Symbole der 
Taufe, ihr Fundament ist das Wort Gottes und ihr Halt 
die unsichtbare Kraft Gottes. Die sechs Jinglinge sind 
die héheren Engel Gottes; die Zutragenden sind auch 
Engel, aber geringere; die Steine die verschiedenen Glie- 
der der Kirche nach ihren verschiedenen Amtern, Wiir- 
den und Tugenden u.s.w. Die Deutung ist mit Ermah- 
nungen durchwebt. — Um den Thurm herum aber ste- 
hen 7 Weiber, die den Thurm halten. Das sind die 
Christ]. Tugenden , unter denen zuerst der Glaube genannt 
wird, die Mutter aller ubrigen. — Als Hermas Vis. 3, 
8. nach den Zeiten (de temporibus) und ob der Bau 
schon vollendet sey, fragt, antwortet die Kirche, der Bau 
sey, wie er sehe, noch im Werden, aber er werde voll- 
endet werden und zwar bald (cito). Er solle aber nicht 
weiter fragen. Ihm und allen Heiligen solle das Gesagte 
genugen und die geistige Erneuerung. 

Auch Vis. 4. hat apokalyptischen Inhalt. Hier sieht 
Hermas grossen, die Sonne verdunkelnden Staub auffliegen 
gen Himmel, und es erscheint ein Thier, gleich einem Wall- 
fische; aus seinem Munde gehen feurige Heuschrecken 
hervor. Das Thier hat 100 Fusse; sein Haupt ist wie 
eine Wasserurne gestaltet. Er wagt es, niher zu’ gehen.’ 
Das Thier, weit ausgestreckt auf der Erde, reckt seine 


Hermas sich der Frau zur Rechten setzen will, ihm diess un- 
tersagt wird, mit der Weisung: der Platz zur Rechten sey 
fiir die vollendeten Martyrer; die linke Seite sey geringer: 
Utrisque eis, et qui ad dextram et qui ad sinistram sedent, 
sunt dona et promissiones, tantum, quod ad dextram seden- 
tes habent gloriam quandam. Vel. tiber den Unterschied 
der rechten und linken Seite §, 16. 
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Zunge hervor, bewegt sich aber nicht, bis er voriiber 
ist. Er sieht auf dem Haupte desselben vier Farben, 
schwarz, blutroth, goldfarben und weiss. Hermas ist 
kaum vortber, so begegnet ihm eine glinzend weiss 
geschmuckte Jungfrau; es ist wiederum die Kirche, die 
ihm bedeutet, dass, weil er gliubig sey, Gott ihm den’ 
Engel tiber die Thiere, Hegrin!), gesendet habe, zum 
Schutze gegen das Thier, welches das Bild der kom- 
menden Noth und Verfolgung sey. Die Farben auf dem 
Haupte des Thieres werden dann so gedeutet, dass 
Schwarz die irdische Welt bedeute; die Feuer- und 
Blutfarbe aber deute an, dass diese Welt durch Feuer 
und Blut vergehen werde; die Goldfarbe bedeute die 
Erlésten und Bewahrten; Weiss die zukiinftige Selig- 
keit. So endigt die Reihe der eigentlichen Visionen. 
Unter den Gleichnissen ist das 9te tberschrieben: 
Aedificandae militantis et triumphantis ecclesiae mysteria 
maxima, Hier sieht Hermas von einem Berge Arka- 
diens herab ein grosses Feld umgeben von 12 Bergen 
verschiedener Farbe und Beschaffenheit. Inmitten des 
Feldes steht ein viereckiger Fels, der alle Berge uber- 
ragt, alt, aber mit einer neuen, jungst ausgehauenen 
Thur. Um die Thur herum, in die Ecken und an die 
vier Seiten der Thur vertheilt, stehen 12 rustige, hei- 
tere Jungfrauen. Dieses Bild erklirt der Hirt dem Her- 
mas. Nach dieser Erklirung wird auf dem Felsen und 
seiner Thur, der alten Theokratie und dem neuen Zu- 
gange, dem Sohne Gottes, von einer Menge rustiger 
Minner, welche von sechs erhabenen Minnern (Aposteln ?) 
herbeygerufen werden, der Thurm der Kirche, unter 
Befeh] und Ermahnung der 12 Jungfrauen, den Tugen- 
den und Gaben des heil. Geistes erbaut. Die Steine 


1) Leseart (Clemens v. Alex. hat aygev) und Ableitung ist 
zweifelhaft, Am treffendsten scheint die Erklarung von Co- 
telier, dass Hegrin eine corrumpirte Abbreviatur (évo7y, 
éyonv von zyonyogos sey. Vel. Hefele Patr. apost. opera zu 
d. St., welcher als urspriingl. Gr. Text vermuthet: 05 (ayyed. 
uvrod) 2ote ini Oyoiov, w ovowa ayguor, 
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werden von den das Feld umgebenden Bergen herbey- 
geschafft, den Jungfrauen gegeben, welche sie zum Bau 
verwenden. Jene Berge sind die verschiedenen Natio- 
nen, aus denen die Kirche erbauet werden soll. Die 
von den Jungfrauen angenommenen Steine schicken sich 
in den Bau, diejenigen aber, welche die herbeyschaf- 
fenden Manner selbst legen, nicht, sie verunstalten den 
Bau. Als die sechs Oberaufseher das merken, gebieten 
sie den Steine Zutragenden, die schlechten Steine wie- 
der zuruckzutragen, und ihre Steine, die sie bringen, 
nicht selbst zu legen, sondern den Jungfrauen zu rei- 
chen. Der Bau ist gegrundet, angefangen, aber er ist 
noch nicht vollendet. Es tritt eine Rast ein. Als Her- 
mas fragt, warum nicht fortgebauet werde, bekommt 
er die Antwort, der Herr, der Sohn Gottes, musse erst 
kommen und das Werk prufen. Der Herr kommt in 
hoher, den Thurm tberragender Grésse, prift, straft, 
verwirft, aber ein Theil der verworfenen Steine wird 
gebessert wieder in den Bau aufgenommen, u. s. w. — 
Das prufende Gericht, welches Christus tiber seine Kirche 
iibt, ist das fortgehende Gericht in der Zeit. Das End- 
gericht wird in dem Gleichniss zwar angedeutet, aber 
nicht apokalyptisch dargestellt. 

Fassen wir alles Apokalyptische in dem Hirten des 
Hermas zusammen, so beschrankt es sich auf den ein- 
fachen Gedanken, dass der im Bau begriffenen Kirche 
Noth und Verfolgung bevorstehe, dass sie aber der- 
einst vollendet werden werde. Die apokalyptische 
Chronologie fehlt ganz; auch die. chiliastische Vorstel- 
lung liegt dem Verf. fern; und obgleich seine Darstellung 
vielfach an die Joh. Apokalypse erinnert, kann man 
doch nicht sagen, er habe sie nachgeahmt 1). 


1) Cotelier nennt den Hirten sogar eine Nachahmung der 
heaton a S. dagegen mit Recht Schwegler a. a. 
. 8.339. 
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